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# णामो प्ररिहंतारां 

35 णर्मो सिदारां 

< णा्मों भ्रायरियारों 

$ शमो उवज्कायारां 

&# णामो लोए सब्बसाहूरां । 


सल्वेषु मँत्रीं गुरीषु प्रमोर्द 
क्लिष्टेषु जीवेषु कृपापर्त्वम्‌ । 
माध्यस्थ भाव विपरीत वृत्तो 
सदा ममात्मा विदधातु देव ! 


सर्वे सुखिनः सन्‍्तु, सर्वे सन्‍्तु निराभया: । 
सर्वे भद्रारिं पश्यन्तु, मा कश्चिद्‌ दुःखभागमवेत्‌ ।। 


नत्व॑ं कामये राज्यं, न स्वर्ग, न पुनर्भवम्‌ । 
काममरे दुःख तप्तानाम्‌, प्रासिनाम्‌ भ्ातिनाशनम्‌ ॥। 
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दो शब्द 


मैं १७ वर्ष की अवस्था से प्रपने आपमें साम्प्रदायिक वॉता- 
वरण से ऊपर उठ गया । मेरे विचारों में परिवर्तन का सारा अं व 
पूज्य श्री जवाहराचार्य के विस्तृत दृष्टिपूर्ण विचारों को है। प्राज मैं 
उन्हीं के जन्म शताब्दी वर्ष पर उनके प्रति श्रद्धांजलि-समपेश की 
तीज भावना स्ले प्रेरित हो, प्रस्तुत पुस्तक बिज्ञ पाठकों के लिये प्रसारित 
कर रहा हूं । 


मेरा सर्व प्रथम लेख 'मानसिक त्रुटि” सत्‌ १९३१ में “जेन 
प्रकाश साप्ताहिक में प्रकाशित हुआ था। उस समय मैं १७ वर्षीय 
गुरुकुलीय छात्र था। मेरे गुरुदेव पं० श्रो काशीनाथ त्रिवेदी, इन्दौर ने 
भेरा उत्साहवद्धोंत किया, इस लेख को प्रकाशित करवाया । उसके 
बाद मैरे विचारों का विंष्करण पत्र-पत्रिकाशों के माध्यम से बढ़ता 
रहा । 'साम्प्रदायिकता से ऊपर उठो” लेख के नाम पर ही प्रस्तुत 
पुस्तक का नामकरण किया गया है। इसमें मेरे विभिन्न पत्र-पत्रिकाओं 
में, समय-समय पर प्रकाशित लेख संगहीत हैं । 


सर्व प्रथम मेरे सम्पूर्ण प्रकाशित लेखों को सम्पादन पूर्वक 
पुस्तकाकार देने की प्रेरणा श्री श्रीचन्द सुराणा 'सरस' ने भ्ाचायें 
श्री नानालालजी म० सा० के जयपुर चभातुर्मास में दी | वे मेरे बिचारों 
को समाज के सन्मुख रखने के लिये उत्सुक थे । 


ता 


ओऔ्री विपिन जारोली, पुस्तकालयाध्यक्ष श्री जवाहर विद्यापीठ, 
कानोड़ ने मेरे प्रकाशित लेखों में से पुस्तकानुकूल लेखों का संग्रह किया 
गौर और जैन शिक्षण सघ, कानोढ़ द्वारा भब इनका प्रकाशन किया 
जा रहा है । इस पुनीत कार्य में योग देने वाले भूमिका लेखक श्री 
यशपाल जैन भौर प्रभ्िमतदाता सर्व श्री पं० दलसुल मालवशिया, 
सेठ कसत्त्र भाई, लाल भाई, रिपभवात्ष रांका, भचलसिह सांसद, 
श्रीअन्द सरस भादि भपने सभी सहयोगियों के प्रति मैं हादिक श्राभार 
प्रकट करता हूं। भाषा की शपेक्षा भावव्यअ्जना को पाठक प्रधिक 
महत्व दें भौर उनका विस्तार सुधुप्त और साम्प्रदायिकता से पीड़ित 
समाञ में करें, यही मेरी भ्रभ्यर्थना है । 


मैंने पुस्तक प्रकाशत के समय निरन्तर दो माह तक रुग्रा 
रहने के कारण प्रूफ संशोधन का कारें प्रेस बालों को ही सौंपा । उन्होंने 
अपनी दृष्टि से उत्तम कार्य किया, फिर भी भशुद्धियां रहना स्वाभाविक 
है । उसके लिये पाठक बन्धुओों से क्षमा मांगकर तोषित होता हूं।. 


“उदय जैन 
संस्थापक-संचालक 
भो जवाहर जिद्यापीद एवं श्री जेमन शिक्षण संघ 
कामोड (राजस्थान) 


भूमिका 


प्रस्तुत पुस्तक में लेखक के छोटे-छोटे लेख संग्रहीत हैं जो 
उन्होंने समय-समय पर लिखे थे । इन रचनाओं के मुख्य विधव समाज, 
शिक्षा, धर्म, भगवान्‌ महावीर भौर उनके सिद्धान्त भ्रादि हैं। वर्तमान 
काल में समाज ग्रनेक बुराहयों से ग्रसित है; शिक्षा जीवन के समुचित 
निर्माण में प्रक्षम है; धर्म बाह्य क्रियाकाण्डों में सीमित है भ्ौर 
भगवान्‌ महावीर भौर उनके सिद्धान्त मात्र गुणानुवाद की वस्तु रह 
गये हैं। लेखक को इच्छा है कि इस स्थिति में परिवर्तन हो --समाज 
शुद्ध बने, शिक्षा जीवनोपयोगी हो, धर्म जीवन को धारण करने वाला 
हो ध्रौर भगवान्‌ महावीर मन्दिरों में पूजे ही न जायं, जीवन में प्रति- 
षिठत भी हों । प्रपनी सरल-सुबोध शैली में लेखक ने इसी बात पर 
प्रकाश डाला है । 


लेखक प्राशावान व्यक्ति हैं। वह मानते हैं कि परिवर्तन प्रकृति 
का नियम है--“चेंज इज दा ला क्‍ग्लॉफ नेचर” इसी आषार पर उनकी 
प्रतीति है कि जो शभ्राज विकृत दिखाई दे रहा है, वह भाज नहीं तो 
कल ध्रवश्य बदलेगा । वह तो यहां तक मानते हैं कि “इक्कीसवों 
शताब्दी युग परिवर्तन की शताब्दी है | प्रतः प्रतिदित युय. बदल रहा 
है, समाज बदल रहा है, धर्म बदल रहा है, वर्ग बदल रहा है, मस्तिष्क 
बदल रहा है, राष्ट्र बदल रहा है, विश्व बदल रहा है, विश्व का क्रम 
बदल रहा है, भनन्‍्त विश्व का परिक्रमश बदल रहा है । इसीलिए मैं 


कहता हुं--युग बदल रहा है भौर शीघ्र बदल रहा है। ईश्वरीय युग 
झा रहा है । सर्वोदय युग भरा रहा है ।" 


लेखक की यह प्ास्था नि:सन्देह शुभ है। पर आज का झौसत 
इन्सान प्नेक कुण्ठाओं से ग्रस्त है, निराशा का शिकार है। वह 
स्वीकार करता है कि विज्ञान ने इस युग में भ्रसामान्य विकास किया 
है । मनुष्य चन्द्रलोक में हो प्राया है और भब मंगल पर पहुँचने का 
उसका उपक्रम चल रहा है, लेकिन विज्ञान मानव को वह स्थायी सुख 
झोर शान्ति नहीं दे सका, जिशके लिए मनुष्य भठक रहा है । यह तब 
झोौर तभी सम्भव होगा, जबकि विज्ञान भर भ्रध्यात्म का समस्वय हो । 


यह भी भावश्यक है कि ज्ञान-विज्ञान केवल बुद्धि तक ही 
सीमित न रहे, जीवन में भी उसका समावेश हो । इसी से जैन घममं में 
सम्यक्‌ दर्शन, सम्यक्‌ ज्ञान और सम्यक्‌ चारित्र को मोक्ष का मार्गे 
माना है । जिस मार्ग पर हम लोगों को चलना है, सर्व प्रथम उस पर 
चलने की हममें श्रद्धा और दुढ़ता होनी चाहिए, फिर उस मार्ग की 
पूरी जानकारी भप्रावश्यक है; लेकिन मात्र श्रद्धा भौर ज्ञान के होने से 
हम भ्रपनी मंजिल पर नहीं पहुँच जायेंगे । मंजिल पर पहुँचने के लिए 
हमें चलना होगा । किसी महापुरुष ने ठीक ही कहा है--“थौट 
विदाउट एक्शन अबौशन” श्रर्थात्‌ विचार के प्रनुरूप आच रण न हो, 
तो वह गर्भपात के समान है । 


एक बार एक घर्माचाये ने विद्वानों की संगोष्ठी की। उसमें 
ऊँचे दर्ज के ज्ञानी व्यक्तियों ने भाग लिया। धर्माचार्य ने पूछा-- 
“सबसे बड़ा धर्म क्या है ?” एक विद्वाव ने कहा--“भरहिंसा”, दूसरे ने 
कहा--“नहीं, सत्य उससे भी बढ़कर है, इसी से सत्य को परमेश्वर 
माना गया है ।” तीसरे ने कहा--“'इन दोनों से ऊंचा ब्रह्म है, बिना 
उसके कुछ भी नहीं हो सकता है।'” चौथा बोला--“भाप सब बेकार 


की थात करते हैं। सबसे महात्‌ धर्म तो झपरियग्रह है। प्रपरिश्रह का 
मूल प्रनासक्ति है भौर उसी में से सारे धर्म निकलते हैं ।” 


धर्माचायं ने सबकी बातें सुनी । उन्होंने कहा--“बन्घुप्नो ! 
सत्य, भ्रहिसा, भ्रपरिग्रह, ब्रह्मचयं की प्रपनी-पपनी महिमा है, लेकिन 
सबसे बड़ा धर्म तो “आचरण” है । 


लेखक ने पुस्तक में बहुत-सी उदबोधक बातें कही हैं। पुस्तक 
सात्विक है भ्ौर सुपाठ्य है। पढ़कर लगता है, कुछ पाया, समय थ्यर्थ 
नहीं गया । 

पुस्तक के लेख “कला कला के लिए है,” हस सिद्धान्त को 
स्वीकार नहीं करते, बल्कि बार-बार कहते हैं कि “कला जीवन के 
लिए है ।” पुस्तक में पाठक कला खोजेंगे, तो निराश होंगे। लेखक 
कवि नहीं है, जो प्रायः गगन-बिहारी होते हैं । वह व्यावहा रिक है और 
पाठकों को शुद्ध व्यवहार की भूमिका पर खड़े करने के झ्ाकांक्षी हैं। 
किसी-किसी लेख में उनका उपदेशक का स्वर उभर भ्राया है, पर उस 
स्वर के पीछे भी उनकी यही कामना दीख पड़ती है कि मनुष्य, समाज 
झौर राष्ट्र शुद्ध बनें, प्रबुद्ध बनें । 


पुस्तक के छठे लेख के ताम पर पुस्तक का नामकरण किया 
गया है। उस लेख में उन्होंने धर्म श्रौर सम्प्रदाय के बीच के भ्न्तर को 
स्पष्ट किया है। वह कहते हैं,---“जब घर्मं पंथ भौर सम्प्रदाय के रूप 
में उभर कर झाता है, तब वह मानव-समाज के लिए विनाशकारी बन 
जाता है। जितने भी धर्म भौर सम्प्रदाय हैं, उनके प्रवत्त क श्राचार्ये 
झौर भक्त लोग स्वत्व से प्रेम करने वाले होते हैं भौर परायों से घृणा 
करते हैं। ऐसे सम्प्रदाय और पंथ धर्म नहीं कद्दे जा सकते ।' 


पुस्तक की भूल भावना भ्रच्छी है। सामान्य पाठकों के लिए 
उसमें बहुत कुछ पढ़ने भौर ग्रहणा करने योग्य है। कुल मिला कर 


संग्रह उपादेय है भौर मैं उसके लिए लेखक को बधाई देते हुए कामना 
करता हूं कि इस कृति को सभी वर्यों और विश्वासों के पाठक पढ़ें 
ध्रौर इसके विचारों से लाभ लें । 


- यशपाल जेन 

प्रबुद्ध सर्वोदियी विचारक 

७/६८, दरिवागंज, दिल्‍ली एवं 
हे जुलाई, १६७६ सम्पादक : 'जीवन साहित्य 


विद्वानों एवं समाजसेवियों की 
दृष्टि में 
[१] 


श्री 'उदय' जैन एक शिक्षाशास्त्री कर्मठ व्यक्ति हैं। जैन समाज 
की उन्नति कैसे हो ? इसकी निरन्तर चिन्ता करते हैं । उसी चिन्ता में 
से श्री जैन शिक्षण संघ की स्थापना निष्पन्न हुई जहां इनकी क्रियाशक्ति 
सफल हो रही है भौर दूसरा कार्य है जो उन्होंने समय-समय पर भ्रपने 
विचार लेखों द्वारा ज॑न पत्रों में भर भ्रन्यत्र व्यक्त किये। इस दूसरे 
कार्य की निष्पत्ति “साम्प्रदायिकता से ऊपर उठो” यह लेख संग्रह है । 
इसमें श्री उदयजी द्वारा ई० सन्‌ १६३१ से श्राज तक लिखित लेश्ों में 
से चुन कर कुछ लेखों का संग्रह किया गया है। यह तो सम्भव नहीं 
कि श्राज से ४५ वर्ष पूर्व लिखे गये लेखों भ्रौर हाल में लिखे गये लेखों 
का स्तर समान हो; किन्तु एक बात निश्चित है कि समाज में परिवततंन 
लाने की भावता जो उनके विद्यार्थी जीवन में लिखे गये लेख में है, 
वही भावना उत्तरोत्तर बलवती बनती गई है भोर समाज के लिए कुछ 
कर जाने की भावना सक्रिय हुई | उन्होंने शिक्षण तसंस्थाप्रों को स्थापना 
शुरू की; यह एक समाज-परिवर्तत का उत्तम मार्ग है जो उन्होंने 
भ्रपनाया । 

विषयों में धर्म और दशशेन-खासकर जैन धर्म श्रौर दशेन के 
सम्बन्ध में कई लेख हैं भ्ौर शिक्षण के विषय में भी उनके उस क्षेत्र 
के भ्नुमव के भ्राधार पर लिखे गये लेख हैं। जैन समाज की तत्काल 
में उपस्थित होने वाली समस्याएं जेसे कि सम्प्रदायों की एकता, 
सम्वत्सरी एकता, महावीर निर्बाण उत्सव इत्यादि के विषय में भी 
उनकी सुलभी हुई बुद्धि शक्ति के ह्वारा उन्होंने मार्ग-दर्शन दिया है । 


मं 


एक जायरुक समाज सेवक के नाते जेन समाज की साम्प्रदायिक सम- 
स्याएं सुलकाने का भी प्रयत्न उनके लेखों में देखा जाता है। यह सब 
समाज के उत्थान के लिए प्रावश्यक है । इस दृष्टि से इस लेख-संग्रह 
का मैं हादिक स्वागत करता हूँ। लेखों के चयन में थोड़ी सी सतकंता 
बतीं गई होती तो कुछ लेख जिनमें विचारों का, विषयों का पुनरावर्तन 
होता है, उन्हें टाला जा सकता था । फिर भी समग्र रूप से संग्रह 
पठतीय है, विचार भौर मनन के योग्य है भोर समाज की समस्याप्रों 
की सही समभ के लिए उपयोगी भी है । 


-बलसुख मालवरिया 
अहमदाबाद [निदेशक, लालभाई, दलपतभाई प्राच्य 
२/६/१६७६ विद्या मन्दिर] 


[२] 
श्री 'उदय' जैन समग्र जैन समाज में एक विचारों के ज्वाला- 
मुखी के रूप में जाने जाते हैं । उनके विचारों में वे चिनगारियां हैं, जो 
ज्वाला बन कर समाज में व्याप्त श्रज्ञान और भ्रहंकार को, साम्प्रदायिक 
वैमनस्थ भौर मिथ्याचार को भस्मसात कर देती है तथा ज्ञान, प्रेम, 
सौजन्य झौर सत्यनिष्ठा की ज्योति बनकर झालोक भी देती है । 
उनकी वाणी में जोश है, विचारों में तेज है भौर लेखनी में प्रवाह है। 
उनका हर वाक्य समाज की दूरावस्था के दर्द में डूबा हुआ है | हर 
शब्द एक चुनौती भौर चेतावनी जैसा है | श्री अमर भारती (मासिक- 
पत्रिका) में जब कभी उनके लेख प्रकाशनाथ प्लाते हैं तो मैं सर्वप्रथम 
उनको स्थल देने का प्रयत्न करता हूं । 
समाज के करशांधारों को--श्रेष्ठी वर्ग और श्रमण वर्ग को 
जितनी तीखी भौर तेज ललकार वे दे सकते हैं, जितनी गहरी भककोर 
से वे उसे फ्रफोड़ सकते हैं, शायद कोई दूसरा व्यक्ति नहीं दे पाता । 


२ 


उनकी निर्मीकता, कर्मंठता भौर स्वाजित-गरिमा वास्तव में ही प्रेरक 
झौर चमत्कृत कर देने वाली है | 

“साम्प्रदायिकता से ऊपर उठो” में उनके विभिन्न लेखों का 
जो उपयोगी भौर जीवन्त संग्रह भाई श्री विपिन जारोली मे किया है, 
उसमें मेरी एक कल्पना साकार हुई है जो कुछ वर्ष पहले मेरे मन में 
आई भौर मैंने भ्रादरणीय श्री जैन के समक्ष स्पष्ट की थी। लेखों का 
यह बहुप्रायामी संग्रह श्री जेन के प्रंतरंग का सम्पूर्ण छायाचित्र प्रस्तुत 
कर देता है । उनके सपनों को बखूबी व्यक्त कर देता है। लेखों में 
विषय, देश, काल की विविधता होते हुए भी विचारों की एकलक्ष्यता 
झौर सत्य की स्पष्ट धोषणा उसे बिखरने नहीं देती है । 

नवयुवक विचारक जहां इन लेखों से प्रेरणा झोर मार्ग-दर्शन 
प्राप्त करेगा, वहां समाज की बुजुर्ग पीढ़ी सोचने-समभने के लिए एक 
नई खुराक प्राप्त करेगी। पुस्तक का श्रधिकाधिक प्रचार-प्रसार हो; 
यही मंगल कामना । 


भ्रागरा -भीचन्व सुराया 'सरस' 
दिनांक ६/६/१६७६ लेखक एवं पत्रकार 


[३] 

पं० श्री 'उदय' जेन के विभिन्न लेखों को संकलित करके 
म्वाम्प्रदायिकता से ऊपर उठो” पुस्तक रूप में श्री जेव शिक्षण संघ 
कानोड़ प्रकाशित कर रहा है, यह जानकर खुशी हुई। झपने इस लेख- 
संग्रह में श्री उदय जैन, जेत समाज की एकता पर महस्वपूर्णो योगदान 
कर रहे हैं। 

ऐसे भ्रच्छे पुस्तक के प्रकाशन के लिये श्री जैन शिक्षण संघ 
कानोड़ की मैं सफलता चाहता हूं भौर शुभेच्छायें प्रदान करता हूं । 


हर 


मैं ग्राशा रखता हूं कि 'साम्प्रवायिकता से ऊपर उठो” पुस्तक 

का जैन समाज बहुत भादर करेगा । 
झहमदाबाद --कस्तुरभाई लालमाई 
दिनांक ८/६/७६ अध्यक्ष भ्र. भारतवर्षीय भगवान महावीर 
२श्वां निर्वाण महोत्सव समिति 


[४] 
मैं लेखक को उनके प्रयास के लिये बधाई देता हूं तथा इस 
पुस्तक को जीवनोपयोगी बना कर समाज की बहुत बड़ी सेवा की है। 
पुस्तक पठनीय और संग्रह करने योग्य भी है । 


87 नोर्थ एवेन्यू, नई दिल्ली --अचर्लासह 
दिनांक २०/६/७६ संसद्‌ सदस्य 
एवं प्रध्यक्ष, श्वे. स्था, जैन 
महासभा, दिल्‍ली 

[५१] 


पं० उदयजी के लेखों का संग्रह जैन शिक्षण संघ ने प्रकाशित 
करने का निश्चय किया इसके लिए बधाई । 

मैं लेखों को देख गया । उदयजी ने निर्भयता पूर्वक श्रपना 
व्यापक दृष्टिकोण पाठकों के सम्मुख रखा। वे साम्प्रदायिकता को 
समाज के लिए हानिकारक समभते हैं, इसलिए समाज को व्यापक 
दुष्टिकोश भपनाने को कहा है । 

मैं पं० उदयजी तथा जैन शिक्षण संध का इस उपयोगी 
प्रकाशन के लिए प्रभिनन्दन करता हूं । 


पूना --श्थविभदास रांका 
दिनांक २८/५/७६ महामनन्‍्त्री 
भारत जेन महामंडल, अम्बई 


डा 


सत्य पुरुं भविव्य कह्वता 
युग बदल रहा है 


क्या कहा ? युग बदल रहा है। युग तो प्रतिपल परिवर्तित 
होता आया है । एक समय जो नियंत्रित माना जाता है। वह भी परि- 
वर्तनशील है । श्राज है, बह कल नहीं रहेगा । कल था, वह झ्राज 


नहीं है । 


वतंमात युग के पुजारी वर्तमान की प्रशसा करते हैं, पुराने 
मानव, पुरातन युग को याद करते हैं। युग एक नियंत्रित काल का 
नाम है; जिसे विज्ञ पुरुषों ने हजारों वर्षों के दायरे में बाँधा है। कहीं 
१२ वर्ष का युग तो कहीं ५ वर्ष का युग माना जाता है। इसका सही 
नाप लेखक की लेखनी या वार्ता कर्ता की वार्ता पर निर्भर है । 


मैं बुग को सौ वर्ष के दायरे में देखता हूं । जिसे शताब्दी कहते 
हैं। प्रभी भारत के विक्रम संवत्सर की २१वीं शताब्दी चल रही है । 
इसी शताब्दी के प्रारंभ से युग बदलना प्रारंभ हो यया। झ्राज २६ 
वर्ष में कलयुग-राकेट युग बन गया है । वृहस्पति की यात्रा अल रही 
है । चन्द्र यात्रा कई बार हो चुकी है। मंगल ग्रह की शोर बढ़ना प्रारंभ 
हो गया है। जैसे चन्द्र तल पर मानव उतर चुके हैं, उसी तरह मंगल- 
ग्रह पर उतरने का प्रयास चालू है। शताब्दी के तीस वर्ष पूरे होते- 
होते मानव, मानवता के लिए भी भागे बढ़ंगा। €सी थुग में राष्ट्र 
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संध बना । विश्व धर्म-संघ की स्थापना हुई । मानव मजहबों के दायरों 
से निकल कर ऊपर सोचने श्र वतंने लगे हैं। राष्ट्रों के दायरे से 
आगे बढ़ कर विश्व संघ की व्यवस्था करने में लगे हैं । 


भ्राज विश्व छोटा हो गया है | भ्रनंत की खोज ने हमारे विश्व 
को एक गअण्डा मात्र रख दिया है। भूगोल और खगोल की खोज ने 
मानव को विज्ञान की ओर आकर्षित कर.लिया है। मानव ने जीवन 
की खोज में जीव की उत्पत्ति और संसार की सर्जना में श्र॒णु की 
अन्वेषणा करली है | विज्ञान ने जहां मानव की भ्रसीम बुद्धि का पता 
पाया है, तो वहां उसने श्रणु की अ्रनन्त शक्ति की गवेषणा कर डाली 
है ! श्रणुबम की जगह उद्जन बम, अ्रणुचलित विद्युत भट्टी, भ्रणुचलित 
शरीर के ह्ृदयों की निर्माण योजना भी बना डाली है। इधर 
आध्यात्मिक शक्ति का बल भी मानवों में प्रसारित हो रहा है । 


मानव अपने श्रापको सृष्टि का सर्जनहार परमात्मा का अंश 
नही; अपितु स्वयिता घोषित कर रहा है। आज का मानव पृथ्वी पर 
शांति का आह्वान करने वाला और प्रलय का ताण्डव नृत्य करने वाला 
बन गया है | सभी काम यंत्रवत होने लगे हैं । यंत्र युग की पराकाष्ट 
ग्रभी नहीं हुई है, श्रभी तो यंत्र युग का प्रारम्भ है । मंत्र युग का भी 
प्रारम्भ हो चला है। ईश्वरीय शक्तियाँ अपना प्रभाव बढ़ाती जा 
रही है। 

भ्रद्ध शताब्दी के पूर्व ही भारत का आ्राध्यात्म चिन्तन, ग्रात्मिक 
ज्ञान और विश्व धर्म समन्वय का उरध्वे गमन करता हुम्ना बढ़ता 
जायगा । विश्व की समस्याएँ समन्वय हृष्टि से सुलभाना प्रारम्भ हो 
गया है । मनुष्यों की समझ में भरा गया है कि धर्म, स्वर्ग श्रौर नरक को 
वस्तु नहीं है और न स्वर्ग के सुख की कल्पना से घर्म में स्थिर होता 
है; अपितु धर्म से इसी विश्व पर स्वर्ग की रचना करना है। मानव 
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मस्तिष्क धोरे-धीरे विकसित हो रहा है। भ्रन्ध श्रद्धा की जंजीरों से 
छुटकारा पाकर स्वतंत्र सम्बग्दर्शन की उपासना की भोर गतिशील है । 


३० वर्ष पूर्व एक संप्रदाय दूसरी संप्रदाय को हीन दृष्टि से 
देखती थी । गरुरुओ्रों द्वारा सम्यक्त्व दिलाया जाता था। इसी कारण 
एक संप्रदाय, दूसरी सम्प्रदाय को मिथ्या श्र उनके अनुयायियों को 
मिथ्यात्वी कहते थे। एक मजह॒ब का श्रनुयायी दूसरे मजहब के 
प्रनुयायी को म्लेच्छ, काफिर, भिथ्यात्वी श्रादि कह कर तिरस्कृत करता 
था । सम्प्रदायिक प्रचार भें मानवों की निर्मम हत्माएं धर्म का कार्य 
समभी जाती थी । झ्राज युग बदल रहा है। मानव-मानव को समभने 
लगा है । जाति से ऊपर उठने लगा है । ऊँच नीच का भेद भूलने लगा 
है । भ्रच्छा बुरा धर्म कहना बंद करने लगा है । सभी जाति, वर्ग, देश 
और धर्म वाले एक साथ बेठकर अपना समन्वय मार्ग प्रशस्त करने 
लगे हैं । 


युग बदल रहा है, युग बदल रहा है की मीठी ध्वनियाँ समवेत 
स्वरों में हृदय एवं श्रव्य यंत्रों के द्वारा गाई जा रही हैं। समय एक 
दम बदल रहा है। कल क्या होने वाला है, कोई कुछ नहीं बोल 
पाता । चीन भ्ौर भ्रमेरिका एक साथ बैठ स्नेह बढ़ाते हैं तो रूस भौर 
अमेरिका भी पीछे नहीं रहते । भारत-पाक सम्बन्ध भी ठीक बनने जा 
रहे हैं । यदि नहीं बने तो आने वाला युद्ध निर्णायक युद्ध होगा । 


भारत सदा सब जातियों धर्मों तथा भाषाझ्रों को श्रपनाने वाला 
देश रहा है | पड़ोसियों से नेह चाहता है, लेकिन पड़ौसी यदि शणा 
करता है, तो वह उसका प्रतिफल भ्रवश्य पायेगा, इसमें पूर्णा विश्वास 
करता है। भारत ही एक ऐसा देश है; जिसने प्राचीनकाल में झआाष्यात्म 
ज्ञान का विस्तार किया । मानवों के हित में यांत्रिक उन्नति की जगह 
आत्मिक उन्नति की ओर बढ़ाने का प्रयास किया । मानवों को हिल- 
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बिल कर रहना और जीवनयापन करनां बताया | दया, करुणा, स्नेह, 
सहयोग झौर सह जीवन का मार्ग प्रशस्त किया । 


समय आ रहा है। यही भारत विश्व के संपूर्ण राष्ट्रों और 
मानवों का कल्यास्र कार्य प्रारम्भ करेगा । मानव वानव बनने की शोर 
भी बढ़ रहा है । इसकी अंतिम यात्रा की समाप्ति श्ररु युद्धों पर है । 
अद्ध शताब्दी के बाद भ्र॒णु का प्रयोग युद्ध के लिए नहीं; अपितु जन- 
कल्याण के लिए होगा । विज्ञान को प्राध्यात्म का जामा पहना दिया 
जायगा । झनन्‍्त विश्व की खोज में पृथ्वी का मानव प्रागे बढ़ेगा । 
प्राणीवाली पृथ्चियों से श्रपना सम्पर्क बढ़ावेगा । भ्रहिसा और सत्य का 
प्रचार उग्रतर बनता जायगा । पाखंडी साधुओं का अन्त होगा । सच्चे 
साधनारत साधुओं का आविर्भाव होगा । युग बदल रहा है। प्रेम युग 
आयेगा । ईश्वरीय युग भ्रायेगा + संतयुग की याद भुला देगा । सर्वोदिय 
युग आरा रहा है । कलयुग को भुला देगा । 


युग बदल रहा है । शताब्दी के उत्तराद्ध॑ मे विश्व धर्म श्रौर 
विश्व संघ का मूर्त रूप पूर्ण हो जायगा । मानव शान्ति और संतोष का 
अनुभव करेगा | तृष्णा और अशांति का भ्रन्त होगा। प्रेम और 
समन्वय के वातावरण में सभी घधम्मे, मजहब समाप्त हो जायेंगे । 
मजहबों के ठेकेदार खतम हो जायेंगे । धनवान श्रौर निर्षन का भेद 
मिट जायगा । ऊच नीच का परहेज नहीं रहेगा | सभी वस्तुए सब के 
लिए होंगी । सभी का उपयोग और उपभोग समान स्तर पर होगा। 
संसार के समाजवाद, साम्यवाद, साम्राज्यवाद और उपनिवेशवाद दुम 
दबा कर भाग जायेंगे । समाजवाद का प्राविर्माव होगा । समता धर्म 
की स्थापना होगी । समन्वय मार्ग से समस्याएं सुलकाई जायेंगी । घन 
का बंटवारा नहीं होगा अपितु धन सभी के पास उपलब्ध होगा । 
चोरियां रुकेंगी श्र हत्याएं कोई नहीं करेगा । श्रदालतें नहीं होंगी । 
काराग्ृह नहीं रहेंगे । कानून नाम की चिड़िया चीं-चीं नहीं करेगी । 
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प्रजा को चुसने वाला कोई नहीं रहेगा । रहेंगे सभी विवेकशील मानव 
भौर मानवों के हित के लिए धर्म, राष्ट्र, भाषा, साधन झौर साधनों 
का उपयोग । 
इक्कीसवीं शताब्दी युंग परिवतेन की शताब्दी है । भ्रतः प्रति- 

दिन युग बदल रहा है । समाज बदल रहा है। धर्म बदल रहा है । 
वर्ग बदल रहा है। मस्तिष्क बदल रहा है। राष्ट्र बदल रहा है । 
विश्व बदल रहा है। विश्व का क्रम बदल रहा है । प्रनन्त विश्व का 
परिक्रमण बदल रहा है । इसीलिए मैं कहता हूं--युग बदल रहा है 
और शीघ्र बदल रहा है । ईश्वरीय युग भ्रा रहा है। सर्वोदय युग प्रा 
रहा है । 

सर्वे सुखिनः सन्तु सर्वे सन्‍्तु निरामया । 

सवें भद्वारिण पर्यन्तु मा कश्चिद दुःख भाग भवेत्‌ ।। 


जैन प्रकाश € प्रक्‍ट्धर, १६९७२ ई० 
ओ हमर मारतो 





सर्वोदियी समाज की 
एक नई कल्पना और सूझ 


श्राज की दुनिया, अपने काल्पनिक सुख झौर सुख-सामग्री की 
होड़ में झौर राष्ट्रों के विस्तार करने में प्रगति कर रही है। एक ओर 
मानव, मानव को ईर्षा की दृष्टि से देखता है श्रौर उससे श्रागे बढ़ना 
चाहता है, तो दूसरी श्लोर मूख जगी है समान स्तर पर श्राने की, 
समाजवाद लाने की और प्मान-साधन पाने की । 

भ्राज का मानव दिनों दिन समभ रहा है कि श्रव भेरा समाज 
मात्र मेरा कुटुम्ब नहीं, गाँव नहीं, प्रान्‍्त नहीं और देश नहीं-मेरा 
समाज सम्पूर्णो पृथ्वी के साथ है। मानव समझ रहा है कि एक पृथ्वी 
पिण्ड के साथ ही मेरा सम्बन्ध नहीं, भ्रपितु असंख्य पिण्डों के साथ मेरा 
सम्बन्ध होने वाला है । पृथ्वी मात्र ही विश्व नहीं, भ्रपितु असंख्य 
ब्रह्माण्ड विश्व हैं । प्रथ्वी पर रहने वाले मानव ही मानव नहीं, अ्रपितु 
अ्रसंख्य पिण्डों पर रहने वाले जीव भी मेरे साथी हैं । 

मानव परस्पर शांति झौर व्यवस्था के व्यवहार को पसन्द 
करता भा रहा है, और धर्म का अनुसरण भी भ्रब इसी श्रोर हो रहा 
है किन्तु हिन्दू, मुस्लिम, ईसाई और बौद्ध श्रादि की फिरकापरस्ती ने 
धर्म के दायरे को संकुचित कर दिया है| आपस में धर्म श्र प्रेम के 
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विस्तार के बदले द्वंष, लड़ाई-फगड़े बढ़ाये हैं। सहयोग की जगह 
असहयोग का वातावरण बनाया है। सहअस्तित्व को न पाकर पअ्पने-- 
अपनों का अस्तित्व जुटाया है। जो जिस मजहब का ग्रनुयायी होता 
है, उसी की देखभाल भौर सुख-सुविधा का खयाल रखता है। मानव 
धर्म के टुकड़े -टुकड़े हो गए हैं। कोई भ्रपने को हिन्दू कहता है तो कोई 
मुसलमान, कोई क्रिश्वियन तो कोई बौद्ध । इनमें भी छोटी-छोटी कई 
सम्प्रदायें हैं। इस तरह इतने सारे बाड़ों में मानव जैसा विकसित बुद्धि 
का प्राणी फंसा हुआ है । इन बाड़ों के आगे उसकी गति नहीं दिखती । 
इन बाड़ा-बन्दी में ही वह ईश्वर हृढता है। स्वर्ग भौर मोक्ष देखता 
है । ये मजहब के प्रचारक एक दूसरे से घुरणित व्यवहार करते नहीं 
चूकते । बड़ से बड़े सिद्धान्त तात्विक, ताकिक और वैज्ञानिक भी इन 
बाड़ाबन्दियों में फेंसे हुए हैं, लेकिन उनकी बुद्धि श्रब. इन बाड़ाबन्दियों 
को तोड़ कर भ्रखण्ड मानव समाज, अ्रखण्ड मानव-धर्म भौर अखण्ड 
मानव-राष्ट्र बनाने की कल्पना करने लगी है । 


इनके भ्रतिरिक्त कुछ ऐसे पहुंचे हुए मानव भी हैं, जो मानव 
समाज को मानते हुए भी इससे बढ़ कर निकट संपर्क में श्राने वाले 
जलचर, थलचर और खेचर प्रारिशयों के साथ भी सहयोग करना चाहते 
है और अपनी मैत्री बढ़ाना चाहते हैं। कुछ ऐसे भी मानव हैं, जो 
जीवत्व वाले सभी तत्वों और उनके क्रियाशील रूपों तथा भ्राकृतियों का 
भी संगठन करना चाहते हैं। उनके साथ भी मंत्री झौर सहकार का 
हाथ बढ़ाना चाहते हैं । वे ऐसा समाज देखना चाहते हैं जिसमें तमाम 
जीवत्व समा जाय । 

गरीब से गरीब भौर मूर्ख से भूल के दिमाग में भी यह प्रा 
गया है कि दुनिया की उपलब्ध जितनी वस्तुएं हैं, सबके लिए समान 
उपयोगी हैं । सबको उपयोग करने का भ्रधिकार है । कुछ भ्रधिक संग्रह 
करता भौर कुछ साधनहीन क्यों रहे ? धरती, धन भौर साधनों का 
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बंटवारा होना चाहिए । इसी बिचार चिनगारी में से भविष्य में एक 
महाव्‌ शक्ति का उदय होगा । वही शक्ति सारे मानव-विश्व को ही नहीं, 
अ्रपितु संपूर्ण समाज की शोर प्रनन्त विश्वों के प्राणी समुदायों को भी 
निकट ला रखेगी । भापस में सहकार ओर प्रेम का महा मंत्र व्यवहार 
में श्रायेगा । विश्व के उपलब्ध उपयोगी भाग में सबका समान भ्रधिकार 
होगा । सारे जीवत्व एक विराट, अखण्ड झौर शाश्वत्‌ रूप धारण कर 
लेंगे। ऐसे सर्वोदयी समाज की कल्पना इस श्रकार की जा सकती 
है--- 


सर्वोदयी समाज 


परिभाषा : 
हम जगत्‌ के चर-प्रचर सभी प्राणी जगत्‌ का एक समाज 
स्वीकार करते हैं । प्राणवान जितने पदार्थ या रूप भ्रथवा भ्राकृतियां हैं, 
उन सबका जीवत्व एक रूप है, श्रखण्ड है, अविनाशी है, शाश्वत्‌ है, 
संताप रहित श्रानन्दी है, भ्रनन्त वीर्य श्रौर श्रनन्त प्रवाह वाला है। 
ग्रत: हमारा समाज संपूर्ण लोकों के प्राणियों का समाज गिना जायगा । 
हम सबका उदय चाहते है । चाहे बह पृथ्वी, भ्रग्नि, जल, हृवामय हो; 
चाहे वह मानव जंसा उन्नत प्राणी हो । हम सबको जीते हुए उच्नत 
दशा में देखना चाहते है, प्रतः हम सर्वोदयो हैं श्रौर हमारा समाज 
सर्वोदिषी समाज है । 
संत्र 
सर्थे सुखिग: सन्‍्तु, सर्बे सन्तु मिरामया: । 
सर्वे भव्राणि पश्यन्तु, मा कश्चित्‌ ठ:ऊ भाभ भवजेत्‌ ।। 
इृष्ट : 
हमारा इृष्ट >>कार है । हम हमारा भ्रौर संसार का पूर्रो बोष 
कराने वाले 5» शब्द को अपना देव मानते हैं। यही हमारा अनादि देव 


न] 


है, जो अदृश्य रूप से सारे लोकों में गतिमान है। जो ब्रह्मा, विध्यु, 
महेश झथवा उत्पाद, व्यय, प्रौज्य रूप में सबसे वर्तमान हैं। वही सत्‌ 
है । वही 5» है । वही प्रणव शक्ति है और वही पूर्ण है। उसी का 
अस्तित्व था, है और रहेगा | भत: यही हमारा इष्ट है । 
संत्र 

# पुरंसद: पुर्णंसिद पूर्ात्यूर्रापुबच्यते । 

वूर्शस्प पूर्णमावाय, पूर्रामेवावशिष्यते ।। 
उह्दे श्य : 

(१) प्रारि मात्र के एक जगत्‌ की स्थापना करना । 

(२) सम्पूर्ण प्रारिण जगत की पूर्णो उन्‍तति करना और 

उन्नति में सहयोग करना । 

(क) प्रथम चरण में बिना घर्मं जाति व देश-मेद के अभ्रखण्ड 
मानव समाज की स्थापना करना, मानव धर्म और 
मानव राष्ट्र का निर्माण करना और तीनों के प्रयत्न मे 
पूर्ण योग देना । 

(ख) द्वितीय चरण में मानव जाति के इर्द-गिर्द जो अन्य 
जलचर नभ-चर और थलचर प्राणि समाज है, उनके 
साथ संपर्क स्थापित करना और उनकी उन्नति में पूर्ण 
योग देना । 

(ग) तुंतीय चरण में शेष सभी चर शौर भ्रचर प्राशि-समाज 
को भ्रपनी समाज का भ्रंग समझ कर उसकी उच्चति में 
योग देगा । 


(३) सभी प्राशियों में ज्ञान शौर किया का पूर्रा विकास कर 
अनेकान्त एवं सहकार धर्म का प्रसार करना । 


दे 


(४) जिस तत्व से हम भिन्न बन कर संसार का दृश्य दिखा 
रहे हैं, उसी तत्व में मिल जाने का प्रयत्त करना । 
कार्य : 

(१) दुनिया की जितनी भी प्रारि-समाज की जातियां हैं, 
उनके साथ अ्रपना-सा व्यवहार करने वाले मानवों का संगठन करना 
और उनके समाज की रचना करना । 

(२) ऐसे मानव समाज द्वारा दुनिया के धर्मों श्र राष्ट्रों 
तथा जातियों में जो भिन्नता फैली हुई है श्लौर श्रपनी जाति, श्रपने धर्म 
झ्ौर अ्रपने राष्ट्र प्रेम को प्रधानता देकर दूसरों के साथ पणा और 
असहयोग का मार्ग अपना रखा है; उसे सहयोग मार्ग में परिणत करने 
के लिए अ्रनेकान्त और समन्वय मार्ग से और प्रेम तथा सहकार धर्म के 
प्रचार से सर्वोदय सिद्धान्त को व्यवहार में लाना । 

(३) सभी धर्म प्रचारकों, राष्ट्र-नायकों झौर समाज- 
संचालकों के संघ या सम्मेलन स्थापित कर, एकता बढ़ाना । परस्पर के 
सहयोग से ही हम सबकी उन्नति कर सकते हैं श्रौर सबकी उन्नति में 
हमारी उन्नति है -का बोध देता । 

(४) विश्व मानव संघ, विश्व राष्ट्र संघ और विश्व धर्म 
संघ का निर्माण करना । ऐसे संध वतंमान हैं, तो उन्हें गति देना । 

(५) मानव राष्ट्र, मानव धर्म औ्लौर मानव जाति के निर्माण 
के उद्दं श्य पूर्ति के बाद अन्य प्रारियों के संगठन की ओर बढ़ना । 

(६) जीवन की मूलभूत भ्रावश्यकताओं से मानव समाज के 
प्रत्येक वर्ग का सदस्य संपन्‍न हो, इस प्रकार पूर्णों व्यवस्था करना और 
कोई सदस्य कभी दुःखी न हो --इसकी देख-भाल रखना । 

(७) सब प्राणियों में मैत्री एवं सहकार भाव बढ़ाने वाली 
प्रहिसा, सत्य, अचौयं, शील और निग्नेन्थपने की वृत्तियों को प्राचरण 
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में लाना । क्रोध, मान, माया, लॉभादि कंषायों को नव्ट करना | 
अनर्थे दन्ड का त्याग, समता का नियमन भौर भ्रतिथि का स्वागत 
करना । इस लोक और परलोक के सुख की कामना से रहित बन कर, 
साधनों का कभी संग्रह नहीं करना । उपभोग साधन समान भाग से 
वितरित कर जीवन यापन करना । 


(८) पृथ्वी पिण्डों के अलावा अन्य पिण्डों के भंपने तंत्व वाले 
साथियों को अपना मानना और उसके साथ संपर्क स्थापित करने में 
पूर्ण योग देना । 

(६) सच्चिदानन्दमय परमतत्व को पाकर उसी में समा 
जाना, तत्वमय हो जाना । तत्वमसि में लय हो जाना । प्रजीव तत्व से 
छुटकारा पाकर मुक्त बन जाना । 

(१०) जो भ्रपनी परम्परा के अनुयायी हैं, उनमें भी उपयुक्त 
कार्यों की गति रहे; इस तरह का संबोधन, अन्तिम जीवन क्षण में 
अनुयायियों को देना और उन्हें कत्त व्य के प्रति संकेत करना । 
कार्यकर्ता : 

(१) परस साथक:--जो राग-हंष को जीत कर तथा 
भ्रस्तर के क्रोधादि दुश्मनों भौर बाहर के सकल जगत के हृदयों को 
जीत कर अरिहंत झौर अरहंत बन जाते हैं, जो श्रपने परम तत्व को 
पा जाते हैं प्रोर जिनका संपूर्ण लोक का प्राणी-समाज अपना बन 
जाता है। प्राणी-समाज के साथ की यह पूर्ण भ्रभिन्नता सहज्योति का 
प्रकाश करती है | ऐसी ज्योति वाला हमारा परम साधक है। वह 
सबका नायक है, हमारा दिव्य पुरुष है, वही हमारा प्रधान कार्य- 
कर्ता है । 

(२) सफल साधकः:--जो कभी प्राणी-समाज के बीच कार्य 
करता रहा है भश्ौर साधना में सफल होकर तत्व में सभा गया, 
सच्चिदानन्दमय बन गया, वह सफल साधक है । 
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(३) साधक शासक:--जो सर्वोदयी समाज को गतिमान 
करता है और उसके कार्यकर्ताओं की डोर भपने हाथों में रख कर उन्हें 
प्रेरणा देता है, जो सच्ची झाध्यात्मिक वृत्ति वाले प्राणी समाज का 
सदस्य बन चुका है । 

(४) साधक शिक्षक:--जो सर्वोदयी समाज में हमारे कार्यों 
की शिक्षा मानव-समाज और प्राणी-समाज को देकर मोग्य कार्यकर्ता 
बनाता है, जो प्राणी-समाज को भले-बुरे का ज्ञान देकर सर्वोदय की 
संजीवनी शक्ति को गति देने वाले साघक तैयार करता है, वह सहकार 
घर्म का पोषक साधक-शिक्षक होता है । 

(४) साधक:--जो निरन्तर अपने प्राणी-समाज की संघ 
रचना और उसके झचित्य को स्वीकार कर गति देता है, उसकी रक्षा 
करता है, उसका प्रचार करता है; जो भ्रहिसा, सत्य, भ्रचौयं, शील एवं 
प्रभयता का सेवत करता है, सारी दुनिया की शान्ति व्यवस्था में अपनी 
शक्ति के भ्रनुसार पूर्ण बल देता है, भ्रनेकान्त भ्रौर समन्‍्त्रथ का प्रचार 
करता हुआ सहभस्तित्व के सिद्धान्त को अपनाता हुआ जगत के 
प्रारिएयों का पूर्ण उदय करने में योग देता है, वह साधक है । 


--जिनवारगी 


जैन प्रकाश : १५-८-७० 


९) 
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संस्कृति का. अथ॑ 


संस्कृति सभ्यता का भूल है । वह एक ऐसी बन्धनात्मक कृति 
है जिसके द्वारा जीवन के प्रवाह को उत्कीरं या प्रकीर्श किया जा सकता 
है । सम्यता पाथथिब रूप है भौर संस्कृति झ्ात्मरूप मानसिक झाधार है । 


संस्कृति की व्युत्पत्ति सं+ कृति से हुई है। स॑ से सम्यक्‌ या 
समान प्रकार की कृति भर्थात्‌ क्रिया रूप में व्यवहुत प्रवृत्ति को संस्कृति 
कहते हैं । तात्पय॑ यह्‌, जो प्रवृत्ति समाज में समान रूप से व्यवह्ृत है, 
उसे ही संस्कृति कहते हैं। दूसरे शब्दों में प्रत्येक प्राणी बर्ग की 
सामूहिक कृति का ही नाम संस्कृति है। इसीलिए उसे संस्कारों की 
सृजनहारी माता भी कहा जाता है। संस्कृति प्राणियों के भ्राचार, 
व्यवहार और जीवन-यापन की एकता का ही दूसरा ताम है। हर 
प्राणी का जीवन-यापन का अपना निजी ढंग होता है और साथ ही हर 
ससंज्ञक प्राणी समाज में एकन्र होकर रहना, निभना धौर सामाजिक 
बन्धनों के अनुकूल चलना पसन्द करता है। प्रतएव जब प्राणी, भ्रपने 
समाज में संगठित या एकत्र होकर रहता है, तो उसे जीवन-यापन के 
अपने निजी ढंग को सामूहिक ढंग में परिवर्तित करता पढ़ता है। 
प्रपनी तरह दूसरों को समककर उदारभाव प्रकट करने पढ़ते हैं और 
इस तरह की निबहने की जो प्रवृत्ति है--वही संस्कृति कहलाती है । 

प्रत्येक प्राणी-समाज के जीवन-यापत्र के लियम गा तरीके होते 
हैं, जिन्हें वह समान रूप से निभाने की कोशिश करता है । समय, क्षेत्र 


रे 


झ्ौर परिस्थितियों के अनुसार उनमें भिन्नता भा जाती है श्र वे 
विभिन्न संस्कृतियों का स्वरूप ग्रहरा कर लेते हैं। इस प्रकार से क्षेत्र 
की अपेक्षा से संस्कृति की भिन्नता विश्व-व्याप्त है । क्षेत्र की भ्रनुकूलता 
और प्रतिकूलता के आघार पर एक संस्कृति, एक क्षेत्र के लिये भ्रनुकूल 
असर करती है गौर दूसरे के लिए वह प्रतिकूल प्रभाव उत्पन्न करती 
है । मानव मति की भिन्नता की €ष्टि से भी समाज की भिन्नता और 
समाज की भिन्नता से संस्कृति का विभेद अपने आप प्रकट हो जाता 
है । इसीलिए भारतीय संस्कृति, यवन संस्कृति, झ्लांग्ल संस्कृति, ब्राह्मण 
संस्कृति, श्रमण संस्कृति श्रादि क्षेत्रीय, वर्गीय श्लौर वर्शित भाधार पर 
बहुत से भेद बनते चले जाते हैं, परन्तु इन विभिन्नताभ्रों के बावजूद भी 
कई समान प्रवृत्तियाँ, कृतियाँ भौर प्ननुरक्तियाँ भी होती हैं, जो अन्ततः 
विशाल प्राणी समाज की संस्कृति का रूप ग्रहण करती हैं | 


मानव उच्चत और विकसित मानस वाला प्राणी है वह व्यक्त, 
अव्यक्त शौर अतिव्यक्त प्रकार के भ्राविष्कारों का निर्माता है। आ्रावि- 
कारों के साथ समय और परिस्थितियों के प्रनुरूप प्रभिनव संस्कार 
पनपते हैं श्रौर पुरातन नष्ट होते जाते हैं। उनमें से जिन संस्कारों को 
समाज का विशिष्ट वर्ग प्रचलित करता है या कायम रखता है वे 
संस्कार मी मूर्तरूप में एक होकर संस्कृति का आकार ग्रहरा करते हैं । 


विशेष बुद्धिशील प्राणी होने के कारण मानव समाज के भाव, 
साहित्य का रूप ग्रहण करते हैं, परन्तु साधारण पशु, पक्षी ग्रादि 
प्राशियों का भी मुक साहित्य होता अवश्य है, जो व्यवहार रूप में 
व्यक्त होता है | यद्यपि वे उन्हें लेख बद्ध नहीं कर सकते, लेकिन अपने 
समाज में उनका संचार-प्रचार, व्यवस्थापन एवं अभिनन्दन बराबर 
करते रहते हैं । वे भी सत्यम्‌, शिवम्‌, सुन्दरम्‌ के उपासक हैं। अभ्रतः 
उनको भी झामोद, प्रमोद और विनोद प्रिय है। मानवेत्तर प्राणियों 
का गहरा भ्रध्ययन करने वालों ने इस तथ्य के भीतरी रूप को खोजा 


श्ड 


है । वे मानवेत्तर प्राणियों प्रौर मानव संस्कृति में बहुत साम्यता का 
भ्रनुभव करते हैं । सामूहिक जीवन के निर्वाह के मूल स्रोत संस्कार 
कहलाते हैं श्रौर उनकी सुव्यवस्थित कृतियाँ समान रूप से भ्रनुभूत 
होने वाली सत्यम्‌, शिवम्‌ सुस्दरम्‌ की प्रवृत्ति की एकता भी 
संस्कृति है । 


इस प्रकार संस्कृति मावात्मक एकता का मूल खोल भी है । 
वह प्रनेक रूप होते हुए भी मूल में एक है । समाज में शान्ति भौर 
व्यवस्था सभी को ग्रभीष्ट है प्रौर शान्ति की अनुभूति झानन्द के 
रसानुभव के व्यक्त रूप विश्व के सभी वर्गों में करीब-करीब समान है । 
साधनों की भिन्नता और प्रयोगों को भिन्नता अ्निवायंत: होती ही है, 
पर मानव एकत्ता का मूल आधार संस्कृति के वृह॒द्‌ रूप में मिल ही 
जाता है । 


इस प्रकार सस्कृति सत्यम्‌, शिवम्‌, सुन्दरम्‌ की भ्राधार शिला 
है | प्राणी या मानव संल्कृति के द्वारा आमोद, प्रमोद भौर विनोद का 
प्रेय भ्रौर शान्ति, व्यवस्था तथा मुक्ति का श्रंय ग्रहण करते हैं । 
वस्तुतः अ्रनुरुक्ति भ्ौर मुक्ति दोनों ही संस्कृति की देन हैं । 
भोग भौर त्याग एक दूसरे के पूरक हैं । भोग के बाद त्याग आ्रावश्यक 
है । इसी तरह भअनुरुक्ति के बाद मुक्ति भावश्यक है । जीवन श्र यस्‍्कर- 
संस्कृति मुक्ति को प्रदान करती है । कर्मों का प्रात्मा से दूर होना ही 
मुक्ति है। सब्चिदानन्द की अभिव्यक्ति ही मानव की परिष्कृत संस्कृति 
है । इसी भ्रथं में संस्कृति पुर्णा शाश्वत और हितकारी है। संस्कृति 
भुक्ति और मुक्ति दोनों के लिए आवश्यक है| संस्कृति का सही श्रथ॑- 
सार्थक्य (सार्थकता) मुक्ति में है । 
--आालोक धाथिकी 
--असुमति मासिक 
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ग्राज की आग्रहवृत्ति को 
खुली चुनोती 


मैंने देखा, सोचा भौर सममका । जितना श्रेयस्कर निर्ग्रेन्थ धर्म 
है, उतना ही यह ग्रन्थी प्रनुयायियों से श्रावद्ध है। इतना आग्रह प्लौर 
इतना भ्रहूं; वीर-शासन के प्रवतकों में वर्तमान है कि २५००वां निर्वारण 
वर्ष और उसकी महिमा, प्रदर्शनों में दबती जा रही है | सभी सम्प्रदायों 
के अग्रणी भ्राचार्य, प्रव्तंक ध्रौर नेता, बीर के नाम पर त्याग नहीं कर 
सकते हैं । विचारों में भ्रनेकान्तता भी नहीं ला सकते हैं। भाचार और 
प्रचार में अनेकान्तता है ही नहीं । किसी को पचाने की हिम्मत ही 
नहीं । जिन परिस्थित्तियों और संस्कारों ने जिसको बनाया उसे वही 
सत्य झ्लौर तथ्य दृष्टिगोचर हो रहे हैं। सम्यर्शान की उपलब्धि दूर 
रही, सामान्य व्यवहारिकता भी नहीं है । 


जो एक संवत्सरी नहीं मना सकते और जो वीर शासन की 
बिशालंता को एकता में नहीं ला सकते; वे वीरानुयायी हैं ही नहीं । 
यह निश्चित भाषा श्राग्रह नहीं बताती; लेकिन आग्रह के कपाट 
खोलती है । 


है कोई माई का लाल ! जो इन मान के हाथी आचार्यों, 
प्रवर्तकों और नेताओं को महावीर का प्रनेकान्त मार्ग बतावे और बता 
कर चलाबे । इन्होंने एक सकंल बना रखा है--घनिकों के द्रव्य से यश 
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और मान का विस्तार करना । बदले में घनिकों को संघ नेता बनाकर 
स्वर्ग के स्वप्म दिखामा । यही परिक्षि प्रनेक भेरों-संप्रदायों को जीवित 
रख रही है । 


कहते हैं--अपनेश्ञापको अकिचन-भ्रपरिग्रही, लेकिन इनके 
भक्तों का जितना परिग्रह है, सब इन्हीं के इशारों पर नाचता है । स्वयं 
सेठ बने हुए हैं। मुनीम रूपी सेठ आवकों को धन सभला रखा है । 
झ्तः ये संघ का श्रेय नहीं कर सकते । कहने को मात्र त्यागी हैं । 


महावीर को देखा किसने ? श्रच्छा कर गये तो उनके नाम की 
दुकानें चला ही रहे हैं । जय बोल ही रहे हैं। उनकी वाणी सुना ही 
रहे हैं। उनके श्रनेक रूपों में संघ चला ही रहे हैं। हमको कोसते 
क्यों ? हमने कौन-सा महावीर की २५वीं निर्वाण शताब्दी को मनाने 
का ठेका ले रखा है ? ठेका लें भी तो कुछ कमाने के लिए ही तो 
लेंगे । सारे संसार का विसर्जन तो कर दिया, अब तो संग्रह करने दो, 
यह प्राज के प्राग्र: सभी श्रमणों एवं भ्रम्न नेताधों की भाव-भाषा बोल 
रही है । यदि ऐसा नहीं है तो एकता बनाने प्लौर मताग्रह छोड़ने में 
इनको क्‍या जोर पड़ रहा है ? गाँठ की कौनसी पू जी खर्च करनी पड़ 
रही है । भ्रपने जीवन व्यवहार का सारा बोक समाज पर डाल रखा 
है भौर संध को विश्व खजलित कर अपना यश विस्तार का बोक भी 
समाज पर, यह कितनी विडम्बना है ? 


इन संप्रदायवादियों ने २५००वीं निर्वाश शताब्दी की महा- 
सभा में भी घेरे डाल रखे हैं। इन बड़े पेरों में भी एकता के खुले 
विचार उसके प्रकाशन में छप नहीं सकते ! कई संप्रदाय के मासिक 
प्रकाशन तो ऐसे बिचार छापने से कतराते हैं। इतनी व्यापक 
सांप्रदायिकता यदि जैन धर्मे में पनपा रहे हैं तो सिफ्»े साथु समाज के 
प्रग्न नेता ही पनपा रहे हैं । मुझे ऐपा मालुम होता है कि इस सभी 
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प्राचायों और प्रवर्तकों ने मुक्ति के ठेके भी इसीलिए ले रखे हैं कि कहीं 
इनके श्रनुयायी इनके घेरे से बाहर न निकल जाय॑ ? 


दुःख तो इस बात का है कि जो जिस संप्रदाय का विद्वान है, 
बह उसी की बात कहता है । श्रनेकान्तता बघारता है; लेकिन उसका 
व्यवहार नहीं करता । यदि विद्वाव्‌ और सुधरे वीर-शासन प्रिय सज्जन 
भी अपना संगठन बनाकर इन धर्म ध्वजियों के पास जा-जा कर नम्न- 
निवेदनों से बाँग देते रहें, तो मुझे विश्वास है कि एक दिन इन सबकी 
प्राँखें प्रवश्य खुलेंगी श्र सही जैन धर्म को सम'क लेंगे । 


बीर का धर्म शाश्वत है । वह प्रत्येक क्षेत्र, धर्म, वर्ग एवं वर्ण 
की जीवात्मा में वतंमान है । उसे विकसित श्रौर प्रसारित करना है । 
इस २५००ें निर्वाण वर्ष में यदि हम महावीर के अनुयायी कहलाने 
वाले सभी जीवात्माओ्रों और विशेषकर विश्व मानव समाज में यदि 
इसके भ्रनेकान्त रूप को नहीं रख सके तो मैं समक्ूगा यह सारे दिखावे 


मात्र भ्पने नाम कमाने और प्रशस्ति प्राप्त करने के लिए ही किये जा 
रहे हैं । 


इस निर्वाण वर्ष में ढेरों प्रकाशन हो रहे हैं और सिर्फ अपने- 
अपने दायरे में प्रशस्ति पा रहे हैं। मैं आज के अ्नुभूत वीरानुयायियों 
को आद्धान करता हूं कि आप सब मिलकर पाथिव शरीर और 
मस्तिष्क का इस निर्वाण वर्ष की सफलता के लिए उपयोग करें| जहां 
कहीं ऐसे विचार वाले बंघु इकट्ठा होता चाहें भौर कार्य करना चाहें तो 
सर्वे प्रथम मैं श्रपने आपको इस जागरण कार्य में समर्पण करता हूँ। 
वह दिन धन्य है, जिस दिन हम विश्व में रम जावें, हम और हमारा 
धर्म विश्व के कश-करण में प्रसर जावे, साम्प्रदायिक संकीर्ण दायरे 
समाप्त हो जायें और श्रखंड विश्व धर्म बन जावे तथा हम सबके और 
सब हमारे बन जावें। 


4] 


मैं उन सभी विद्वानों, विचारकों, समाज सुधारकों एवं थर्म 
प्रचारकों को श्रामंत्रित करता हूँ कि यदि आप उपरीक्त विचारों के 
समर्ंक हैं, तो शीघ्र मुझे भ्रपनी स्वीकृति लिख भेजें । ऐसे साथियों का 
मैं एक संघ बनाना चाहता हूँ भ्रोर चाहता हूँ कि इन सभी साथियों के 
प्राथिव शरीरों का धर्म प्रसार हित सही उपयोग हो सके । 





१६ 


भागों नहीं, पकड़ो ! 


गृहस्थाश्रमी लोग भ्रपने आपको साधुों की श्रपेक्षा हीन समभते 
हैं भौर उनकी दृष्टि साधुओं की उच्चत्व की तरफ जमी रहती है । 
कारण, भारतीय साधु सदा से उपदेश देते आ रहे हैं कि “वैराग्यमेवा- 
भयम्‌--संसार में जितने भी ब्रत हैं, सब भयप्रद हैं, एक वैराग्य ही 
प्रभय है। संसार यातनाओं से भरा हुआ है, जंजाल है, दुःख का 
सागर है, जलता हुआ प्ंगारा है, उलभते हुए कांटों की भाड़ी है आदि 
अनेक प्रकार से हीन तथा हेय बताते भ्राये हैं। साधु वही कहलाते हैं, 
जो संसार, ग्ृहस्थाश्रम को छोड़ भागें। संसार से भाग जाने को साधु 
कहते हैं । 

भाग जाने वाला डरपोक-भीरू होता है, यह सिद्धांत महात्मा 
गांधी ने निकाला । संसार में रहकर सब कुछ किया जा सकता है । 
“भागों नहीं, पकड़ो” का उपदेश दिया। अहिसा सत्यादि व्यवहार 
संसार के धरातल पर उतारे। ग्ृहस्थ, साधु बनने की भ्रपेक्षा अपने 
झापको, समाज को तथा विश्व को बनाने में कल्याण मानने लगे । 
संसार छोड़ कर भाग जाने का भर्थ--“मू'ड मुडाय भये संन्यासी” 
किसी भी संप्रदाय की दीक्षा को धारण कर लेना है। इस भारत में 
सैंकड़ों संप्रदायें हैं श्रौर वे सभी भालसी लोगों के मठ हैं । ये लोग खा- 
पीकर गृहस्थों पर शासन करते हैं, मौज-मजे उड़ाते हैं। भगवाद के 
भक्त कहलाते हुए, भगवान्‌ के तद प मानवों के खून को पी जाते हैं । 
मानवों को छल, छिद्र एवं धींगामस्ती से डराते, धमकाते श्ौर उनसे 
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खूब छक होकर छातनते हैं, खाते-पीते, पहनते भौर प्रच्छे भकातों में 
रहते हैं। संड-मुसंड या मुस्तंडे बनकर' संसार के व्यवस्थित व्यवहार 
को बिगाड़ते हैं । 

समय था, कुछ भच्छे प्रात्मास्वेषकों ने संसार से भलग होकर गवेघषणा- 
पूर्वक श्रात्मा की, परमेश्वर की, विधि और विधान की खोजें की । उनका 
समय सदा भ्रस्वेषणों में लगा रहता था। अब आत्मवादियों का समय 
टंटेन्फिसाद कराने में, साम्प्रदायिक मठों को चलाने में झौर गुल-गण्पे 
जड़ाने में पूरा होता है। आत्मा की गवेषणा करने वाला भ्रन्वेषक भ्रब 
हढने पर भी नहीं मिलता। भ्रमी का वेराग्यमय साधुओं का वर्गे, 
निरा पाखंडियों का समृह मात्र है। मुफ्त का माल उड़ाना, धर्म के 
नाम पर झपनी पूजा कराना, यही सात्र उनका काम रह गया है। 


विरक्त कहलाने वाली संप्रदायों के क्‍्राचायं श्रौर साधु गृहस्थों 
से भी बढ़ कर संपत्ति श्रौर ऐश्वर्य को धारण किये हुए हैं। एक नहीं 
श्रमेक प्रकार के भोगों को भोगते हुए भी वे भ्रपने संप्रदाय 
के ग्रादीधर होने के कारण पूज्य माने जा रहे हैं। गृहस्थ वर्ग अंध- 
विश्वासों से भ्रपने बाप-दादाश्रों द्वारा मानी हुई सम्प्रदायों को महत्त्व 
देता झा रहा है। कई प्रबुद्धजन भी उनके शिकंजों में फंसे हुए दिखाई 
देते हैं । संसार के कृत्य तो समझ में भ्रा सकते हैं लेकिन इन विरक्तों 
के समाज के संसार को समभना बड़ा मुश्किल है| ये लोग सदा गृहस्थ 
कर्मों से गृहस्थों को छुड़ा कर, श्रपने बाड़े में फेसाते रहते हैं। श्राज 
मुक्ति के नाम पर ईश-दर्शन के लुमावने हथियारों से भौर अनन्त 
प्रानन्द की प्राप्ति के प्रदृष्ट लामों से साधारण झौर पढ़े हुए समाज 
के भावुक लोगों को झ्राकषित कर निठलल्‍ले समाज का वृद्धिकरण किया 
जा रहा है। यही एक बड़ा आएचय है कि गृहस्थ समाज भी ऐसे मानव 
समूहों को मान्यता देता हुआ प्रपने को धन्य मान रहा है । 


जितने भी प्रचारक और जगत्‌ के उंद्धारक हुए उन्होंने मानव 
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के भले के लिये दो मार्ग उद्घाटित किये--साधथु और गृहस्थ । वे 
साधुओं को प्रचारक बताकर सदगृहस्थों का सुधार करने का कार्य करते 
थे। उनका उपदेश वास्तविक था उन्हें समाज से मानवों को भगा कर 
ले जाना नहीं था। लेकिन अब उनके पट्टधर सदा अपनी जमात बढ़ाते 
रहने के लिए--संसार से भागो झौर हमारे में झा मिलो, यह उपदेश 
प्रचारित करते झ्रा रहे हैं । 


संसार से विराग को ही संसार से भागों शर्थ में लिया जाता 
है । भूल गये हैं कि राजा जनक मृहस्थ होते हुए भी विरक्त थे | संसार 
में शांति श्ौर व्यवस्था के पुजारी जितने भी मानव हैं, वे सभी धामिक 
औ्ौर विरक्त हैं। लेकिन दुनियादारी से ऊबकर जाने वाले संसार का 
सीधा माल उड़ाने वाले धृरृतारें हैं। भ्रत: मैं कहता हँ--“भागों नहीं, 
पकड़ो ।/ 

संसार से मत भागों, अ्रपने चलते हुए जोबन से मत ऊब्रो, 
लेकिन जीवन को पकड़ो उसे सुधारो, उन्नत बनाओशो। समाज को 
पकड़ी । समाज को उन्नत, सुसंस्कृत और झ्रानन्दमय बनाझो । व्यवस्था 
और शांति कायम रखने के लिए सर्देव मानव जीवन गृहस्थ वर्गीय 
अनुभवों को पकड़ो श्रौर उस निठल्ले साधु एवं विरक्त वर्ग को, जो 
समाज पर भार भूत बना हुआ है उसे पकड़ो और श्रपने पास में 
भकड़ो । रकड़ कर उससे पूरा काम लो। वह अपने कार्यों को 
सुन्यवस्थित करने में पूरा योग दें, तो उनकी पालना करो भप्रन्यथा उन्हें 
मुफ्त खाना खिलाना, पहिनाना और रहने के लिए भकान देना 
बंद करो । 


ये संड-मुस्तंड अपना माल खाते हैं प्रौर आपस में हमें ही 
लड़ाते हैं । धर्म के नाम पर मानवों की होली करते हैं। इन लोगों ने 
क्रिश्वयन, इस्लाम, बौद्ध, हिन्दू और न मालूम किस-किस धर्म का नाम 
धराकर, उसके प्रचारक, गुरु, पादरी, मुल्ला झादि बनकर मानवों के 


श्र 


हिंत की न सोच कर मानवों भौर मानव समाजों को टुकड़ों में बांट 
दिया है। धर्म के नाम पर टुकड़े सदा गृहस्थ जीवन में बिषमता पैदा 
कर रहे हैं। गृहस्थों में ऐसे भाव भर देते हैं कि उनके बनाये हुए मार्ग 
ही ईश्वर के मार्ग हैं, दूसरे संप्रदाय के मार्ग भयंकर यातनायें देने वाले हैं । 
सबने झपने ठेके ले रखे हैं। उन ठेकों के ठेकेदार, सदा श्रपनी बड़ाई 
और दूसरों की निन्‍दा कर, भ्रपनी जमात बढ़ाने में लगे हैं। श्राये दिन 
ये जमात के मालिक साधु, विरक्त, पादरी, मुल्ला, मौलवी, परिश्वाजक 
कहलाने वाले, नृशंस काये करते नहीं हिचकते । धर्म के नाम पर 
व्यभिचार, हिंसा, पाखंड झौर अत्याचार करते हुए नहीं शरमाते । प्रंत 
में मैं बार-बार कहता हैं कि इस दुनिया से दूर ले जाने वाले भगोड़ों के 
कहने से मत भागों श्रौर पभ्पने दुनिया के शील, सत्य, प्रेम और सहयोग 
के हथियारों से अपने समाज, भर्ंड मानव समाज को शांति श्र 
व्यवस्था के मार्ग पर बढ़ाशो । यही मुक्ति है। यही ईश-दर्शन है । यही 
आत्मान्वेषण है । आत्मा सभी की एक है । ब्रास्मा में ही परमात्मा है । 
बाहर कहीं पर भी प्रृथक्‌ भ्रस्तित्व नहीं है। जितने भी प्राणी हैं सभी 
में ईशत्व है, उसे पकड़ो, उसे बनाभो, चमकाझो और झानन्दित करो । 


(वसुभति मासिक से साभार) 


है 
ब्छै 
थक 


साम्प्रदायिकता से ऊपर उठो 


आज हर घमम शौर पंथ का प्रवतंक या आचायें यही श्रावाज 
देता है कि सांप्रदायिकता से ऊपर उठो-यह समय की पुकार है । 
भ्राज का युग विज्ञान का, विज्ञान से बढ़कर समन्वय सिद्धान्त-प्रचार 
का, श्रनेकान्त सिद्धान्त को व्यापक रूप देने का है। असंख्य पृथ्वी 
पिण्डों के ज्ञान से श्राज का मानव अभिज्ञात है। आज का मानव विश्व 
शान्ति चाहता है, विश्व धर्म चाहता है और विश्व राष्ट्र चाहता है । 


सम्प्रदाय की ध्राराधना सर्यंकर भूल : 

क्या ऐसे समय में हम भ्रपनी ढपली बजाते हुए, झपनी-प्रपनी 
बाड़ाबन्दी को मजबूत बनाने का कार्य करेंगे ? यह “ उल्टे बांस बरेली” 
वाली कहायत चरितार्थ करता है। श्राज का युग एकदम बदल रहा 
है । विश्व-तनाव कम होता जा रहा है। भखु अस्त्रों वाले देश भी युद्ध 
से कतरा रहे है। आपस मे बैठकर समन्वय से सामन्‍्जस्य का प्रादुर्भाव 
कर रहे हैं। युग सौजन्यता का परिचय देकर सहकार की ओर बढ़ 
रहा है। ऐसे समय में यदि कोई सम्प्रदाय का आचार्य या प्रवतंक 
झपनी सम्प्रदाय की आराधना करने में समय की उपयुक्तता मानता है, 
तो वह भयंकर भूल करता है । 


एक सम्प्रदाय-प्रचारक दूसरे सम्प्रदाय का अ्रस्तित्व पसन्द नहीं 
करता । उसके विरुद्ध अपनी सभी प्रकार की प्रचार-सामग्री जुदाकर, 
उसको दबाना या नष्ट करना चाहता है और स्वयं के सम्प्रदाय का 
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विस्तार करना बाहता है । इस क्रिया से स्वभावत: हृदय की सरलता 
नष्ट हो जाती है, कटुता बढ़ती है भौर 6 पमय वातावरण बन जाता 
है । साम्प्रदायिक भावना की तीजता से मानव-मानव को हत्या जैसा 
नुशस कार्य भी कर बैठता है। एक सम्प्रदाय वाला श्रपने श्राचार्य में 
निष्ठा रखता हुआ, दूसरे धर्म की निन्‍दा करता है । भाचाये के बताये 
हुए मार्ग को सम्यक्त्व का सोपान कहता है और पअन्य के पथ् को 
मिथ्यात्व का पोषक घोषित करता है । स्वय को सम्यक्त्वी तथा प्रन््य 
को मिथ्यात्यी कहता है। इतना ही नहीं; एक साधु वर्ग दूसरे साधु 
वर्ग को प्रौर एक श्रावक वर्य दूसरे श्लावक वर्ग को भी हीन हृष्टि से 
देखता है । इस तरह के घृरित प्रचार से धर्म की जगह प्रधर्म, पुण्य 
की जगह पाप तथा अहिंसा की जगह हिंसा को स्थान मिल जाता है । 
प्रव्तेकों की मान-पुजा के अखाड़े : 

वह धर्म किस काम का-जिस धर्म से शान्ति न मिले और 
परस्पर का प्रेम नष्ट हो जाय । क्‍्लेश, ईर्ष्या, दभ, पालण्ड और हिसा 
की प्रवृत्तिया फैले, वह धर्म कैसे हो सकता है | धर्म सदा सबसे मिलकर 
रहना सिलाता है। धर्म झ्रात्मा मे शान्ति पैदा करता है, कथायों को 
नष्ट करता है | धर्म शान्ति और व्यवस्था फैलाता है। जब धर्म, पंथ 
झोर सम्प्रदाय के रूप में उमर कर आता है, तब वहू सानवथ समाज के 
लिए विनाशकारी बन जाता है । जितनो भो सम्प्रदाय हैं भोर जितने 
भी पंथ हैं, उनके प्रवर्तक झ्राचायें एवं भक्त लोग स्वत्य से प्रेम कश्ने 
वाले होते हैं भोर परायों से घला करने वाले होते हैं ॥ ऐसी सम्पदाये 
झौर पथ, धर्म नही कहे जा सकते है। थे तो उन प्रयर्तकों की मान- 
पूजा के अलाड़े हो कहे जायेंगे श्रोर उनके भक्त भ्रन्धभ्द्धाशील बनकर 
इस जन्म प्लौर परजल्म को भी नष्ट कर डालेगे। कुछ अखाड़े वाले तो 
इतने होशियार हो गये हैं कि प्रपती बाडाबन्दी को तो सजबूत बनाते 
हैं और दुनिया में अनेकान्त, समन्वय भौर विश्व-धर्म सम्मेलन के सास 


रे 


में बढ़ने की बातें करते हैं । वैसे ही भाषरा देते हैं। वंसा ही साहित्य 
प्रचार करते हैं । उन्हें भूल नहीं जाना चाहिये कि ऊपर के दिखावे 
कभी भी सत्य बनकर नहीं भ्रा सकते । दुनिया समभती जा रही है 
झर चतुर गुरुजी को भी भांपती जा रही है। जब वह साहस के साथ 
सन्मुख आकर सच्चे हृदय से साम्प्रदायिकता का व्यामोह छोड़ेंगे, तब 
ही विश्वसनीय माने जाएँगे | 


खरीदी हुई प्रशंसा : 


जैन घर्मं को विश्व-धर्मं कहने वाले और विश्व में जैन धर्म का 
प्रचार-प्रसार करने वाले उपदेशकक झौर लेखक अपने से पूछें कि क्या 
उन्होंने साम्प्रदायिकता की संकीणंता का त्याग कर दिया है ? क्‍या 
झ्रपनी रूढ़ मान्यताएं छोड़ दी हैं? दुनिया सब समभती है | जिनके 
साधु झोर प्रवर्तक निष्परिग्रह, भ्रपरिग्रह या संयत परिग्रह का उपदेश 
दे देकर थक गये, उन्हों के प्रमुख आवक काला बाजारी और टेक्स 
खोरो से धनाजंत करें । उनका उपदेश विश्व में क्या पझसर पैदा कर 
सकता है ? बुनिया के दिलावे के लिए कुछ पेसों से खरीद कर या 
मान देकर प्रस्य सतावलंबियों से पभ्रपने संच् पर प्रशंसा करा लें या 
पुस्तकों, प्रस्थों तथा पत्रिकाप्रों में ऐसा साहिश्य छुपवा दें । इससे जैन- 
धर्म विश्व-धर्म नहीं बन सकेगा । 


केवल नारे हो नारे : 


दिगम्बर अपने-अपने ढंग को लिये २५००वीं महावीर जयन्ती 
मना रहे हैं तो श्वेताम्बर मूति पूजक अपनी-अपनी बातें रखाकर 
जयन्ती के कार्यक्रम बना रहे हैं। स्थानकवासी अपना पृथक कार्येक्रम 
बनावें या न बनावें । भारत जैन महा मण्डल सबको लेकर चलना चाह 
रहा है। लेकिन सब अपनी-प्पनी मान्यताएं ज्यों की त्यों रखकर 
चलना ही पसन्द करते हैं। सब की सर्वेमान्ध एक रूपरेखा नहीं बन 
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पाती, न ही सबका सर्वमान्य एक स्वरूप ही बन पाता है । यह सब 
साम्प्रदायिकता का व्यामोह नहीं ती भौर क्‍या है ? क्‍या जैन धर्म का 
यही सम्प्रदायमयी श्रादर्श, विश्व के सामने प्रसारित करना चाहते हैं ? 
हम दिगम्बरत्व, या श्वेताम्बरत्व, सचेलकत्व या अ्रवेलकत्व तथा भ्रन्य 
स्त्री मुक्ति श्रादि के विभिन्न विचार, भिन्नता के पंथ समन्वय से एक 
रूपता नहीं पा सकते । यदि जैन घम्मं की विभिन्न सम्प्रदायें भ्रपना 
व्यामोह नहीं छोड़ेंगी तो विश्व-घर्म के नारे, नारे ही रह जायेंगे । 


अहं का पोषण : 


आचार्यों और प्रवतंकों तथा समाज के अ्ग्रनेताओं को इस 
स्थिति पर सोचना है। २५वीं सदी के जयन्ती महोत्सव को निरा 
प्रदर्शन मात्र करना है, तो भ्रवश्य करिये; लेकिन धनपतियों के घन 
और राष्ट्र के राजकीय पैसे का निरर्थक व्यय, धर्म प्रचार के नाम से 
क्यों करा रहे हैं ? क्‍या विद्वान, प्राचायं, प्रवर्तंक श्रौर नेता अपने-अपने 
नाम के प्रचार-प्रसार के लिए, तो यह सब प्रोपेग्रेण्डा नहीं करा रहे 
हैं ? क्‍या अहं का पोषण कर घर्म का पाखण्ड तो नहीं फैला 
रहे है ? 
सम्पकत्थ के श्राइने में अपने को देखें : 


में उद्धोष करता हुं--जनता सदा गतानुगति की लकीर पर 
चलने वाली है । श्रापकी भक्त है, धर्म के प्रति भर महावीर के प्रति 
श्रद्धा से नत है । उसको अपने भ्रहं के प्रचार में गुमराह मत कीजिये । 
“साम्प्रदायिकता से ऊपर उठो ।” अपनी-अपनी मान्यता का भोह 
छोड़ो । अपनी सम्प्रदाय की परिपाटियों, समाचारियों का व्यामोह दूर 
करो और सभी जैनियों की सर्वमान्य समाचारी एवं धर्म नियम बनाओ 
और उन्हीं का विश्व में प्रचार करो । ये भ्रहमन्य पणष्डित और धर्म 
विपरीत घन संग्रह वाले धनिक एक बार पपनी श्रद्धा शुद्ध करें । 
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सम्यक्त्व के आइने में अपने को देखे और साम्प्रदायिक वृत्ति से ऊपर 
उठकर, विश्व-धर्म बनाने का प्रयात करें । महावीर की याद का यही 


सही मार्ग है । 


जैन प्रकाश-- ८ जनवरी, १९७३ 
श्री श्रमर भारती--मार्च, १९७३ 





श्थ 


विचार, आचार और प्रचार 


ग्रात्मा जब प्रपने उत्कर्थ की ओर बढ़ना चाहता है तो उन्नत 
बिचारों का उद्भव होता है, श्रौर विचारों की क्रियान्वयन शक्ति ही 
झाचार के दायरे में झ्राती है। भ्रांचार के बाद प्रचार कार्य ठोस और 
जगत्‌ के उद्धार के लिए विशेष कामयाब होता है | यह तो रही भात्मा 
की ओर गति करने वाले मुमुक्ष जन की बात | लेकिन विश्व में सभी 
मोक्षार्थी नहीं होते । इस दुनिया मे जो जिस किसी भी भ्रकार श्राचरण 
कर जीना चाहते है श्रौर वैसे ही विचार रखते हैं । विचार के भ्रनुसार 
ही प्रचार होता भाया है, अतः प्रचार भी उनकी चाह के अनुसार होता 
रहता है । 


अब हमें यह देखना है कि जगत की शांति और व्यव॑स्था के 
लिए कसा रुख अपनाया जावे । विश्व के प्राणी मात्र सुख पूर्वक जीना 
चाहते हैं, भ्रतः उन्हें शांति और व्यवस्था प्यारी है । हमारा कंततंव्य है 
कि हम इसी के श्रनुकुल अपने विचार बनावें और आचरण करें तथा 
प्रचार-प्रसार करें । यही एक सही मार्ग की कसौटी है । इससे आत्मार्थी 
जिसे हम किसी दृष्टि से स्वार्थी-प्रपता भला करने वाला कहते हैं वह 
भी मुकर नहीं सेकता । 


स्वयं का भला तभी हो सकता है, जब दूसरों के साथ भला व्यव- 
हार करें। भपनी भझात्मा का भला चाहने वाला, जगत्‌ की शांति का 
परम इच्छुक होगा । भ्रतः हमें यह मालूम हो गया कि जगत के प्राय: 
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सभी प्राणी इसी विचार को पसन्द करते हैं। इस विचार की पसंदगी 
के बाद भाचार का नम्बर भाता है। वह इसी प्रकार का सदाचार 
करे, जो सभी के लिए हितकर हो । सबको सुखद हो । इसे शिष्टाचार 
भी कह सकते हैं | श्राचार का सही रूप सदाचार है। सदाचार ही धर्म 
का सही रूप है| सही प्राचरण धर्म है । 

श्रहिसा, संयम और त्याग (तप) ये सदाचार के पाये है । इन्हीं 
में पांच ब्रतों का समावेश हो जाता है। जगत्‌ के सभी सदाचार इन्हीं 
के श्ंग हैं। जगत्‌ से प्रेम, अपनी सीमित जीवन-चर्या और भ्रन्य प्रलोभनों 
का त्याय विचार और प्राचार के मूल स्तंभ हैं । प्रेम जहां है, हिसा, 
भूठ, चोरी, कुशील धौर परिग्रह का त्याग झा ही जाता है | सीमित 
जीवन जहां है, वहां क्रोध, मान, माया झभ्रौर लोभ पनप नहीं पाते । 
तप जहां है, वहां भ्रज्ञान, श्रदर्शन, बंध श्रौर भ्रन्तराय के बादल नहीं टिक 
सकते । तीनों का जहां वास होता है, दिव्यता ग्रा उतरतो है | दिव्यता 
को मानव क्‍या, श्रमर भी नमन करता है। प्रत, जिसके प्रति प्राज्ञ 
पुरुष आकर्षित होता है-- वह चिन्मय भ्रवस्था इन तीनों आचारों से प्राप्त 
हो जाती है | जहां चिन्मय प्रकाश फंलता जाता है, श्रंधकार हटता 
जाता है श्रौर सत्य ज्ञान का प्रचार होता जाता है। प्रचार का यही 
सही रूप है | प्रचार करना और वस्तु है प्लौर प्रचार हो जाना और 
ही चीज है । 

प्रेम आचरण है । प्रचार सहकार है । विचार दोनों का उद्भव 
स्थान है। तीनों का सम्मिश्रण ही भात्मा की और जगत्‌ की उन्नति 
का माप दंड है । जितने ऊंचे विचार और आचार होंगे, प्रचार भी 
बैसा ही होगा । उतनी हद तक वेसी ही उन्नति होगी। प्रात्मा की 
उन्नति के लिए प्रेम का आचरण करें और प्रचार का सहकार प्राप्त 
करें । यह आवश्यक है--विचार बिना आचार और प्रचार भ्रसंभव है । 
यदि बिना विचार के पभ्राचार और प्रचार किया गया तो निष्फल 
होता है । 


हे 


प्रेम और सहकार धर्म के मूल पाये हैं। प्रेम भात्मा से पैदा 
होता है भौर सहकार से विचार, श्राचार और प्रचार बढ़ता-फलता और 
फूलता है | सह्दी माने में झ्राचार की भ्रशस्ति में प्रचार का सहकार 
आवश्यक है । सत्य, भ्रहिसा, भ्रचौयं, ब्रह्मचयं भौर संग्रह नियमन या 
विसजंन ये प्रेम के रूप हैं। इनके प्राचरण से प्रेम की वृद्धि होती है 
प्रौर मानव प्जात शत्रु, वीतराग, तथा परमात्मा बन जाता है। उत्तम 
विचारों से प्रेम की प्राप्ति होती है भौर प्रेममय बन जाने पर प्रेम का 
विस्तार करने से विश्व शांति और व्यवस्था की वृद्धि होती है । 
विस्तार करने का प्रथं प्रचार से है। प्रतएव आ्रात्मिक उन्नति-चिन्मय 
बन जाने की स्थिति प्रौर विश्व शांति के लिए उत्तम विचार, झाचार 
झौर प्रचार की परम प्रावश्यकता है । 


सुधर्मा (पाक्षिक) 


१५, फरवरी, १६७२ 
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विद्यार्थी जीयन का सबसे पहला लेख 


मानसिक-त्रुटि 


जब मनुष्य क्ंव्य क्षेत्र में उतरता है तब उत्तकी गति दो प्रकार की 
होती हैं--(१) मन के अनुकूल भौर (२) प्रतिकूल । दोनों अवस्थाभों 
में शक्ति की आवश्यकता होती है | प्रथम श्रवस्था संसार विजयनी होती 
है, यदि बिजेता अपने निश्चय पर दृढ़ रहे | द्वितीय अवस्था सामा- 
जिक, घाभिक या राष्ट्रीय डर से कतंव्य भूमि में लाने वाली 
होती है । 
ग्राजकल मन के अनुकूल कार्य करने वाले थोड़े हैं, जो अपना 
सर्वस्व देकर भी औरों की भलाई चाहते हों । लेकिन द्वितीय श्रवस्था 
का भादर बहुत है। यदि किसी भनुष्य को घन का लालच देकर, डर 
बताकर या कीतिचक्र में फंसाकर कार्य सौंपा जाय तो वह तुरंत करने 
को उच्चत हो जाता है। किसी की सेवा या सहयोग प्रसन्नचित्त हो करने 
वाले बिरले होते हैं। मुझे खेद है कि भ्राज-कल हमारी संस्थाएं इसी 
ओर भूंक रही हैं, जिससे सामाजिक और धाभिक दबाव या डरसे अथवा 
लालच से कार्य करने वाले व्यक्तियों की भरमार है। भला, ऐसे लोगों 
से कभी सुधार की आशा रखी जा सकती है ? जिन लोगों से समाज 
डरपोक बने, जिनसे समाज हीन श्रवस्था को प्राप्त हो, जिनके कारण 
समाज के छोटे-छोटे बालचरों पर बुरा प्रभाव पड़े, जिनसे समाज क्षुद्र 
स्वार्थों की रण-भूमि बने, जिनसे समाज दूसरों का मुह ताका करे 


हर 


झौर हो सके तो विधर्मी बने झौर जिनके सहयोग से प्रकर्मण्यता का 
पाठ सिखाया जाय, उनसे सच्चे कल्याण की भाशा केसे की जा 
सकती है ? 

जरा विचार तो करिये, वे क्‍या कभी किसी समाज को सुधार 
सकते हैं ? यदि नहीं, तो उन्हें यह अ्रधिकार नहीं कि वे सामाजिक 
अटियां ही निकालने बैठें । उन्हें चाहिए कि इन बातों पर विचार करें, 
उचित उपाय सोचें झौर सोचकर सहयोग दें, न कि सामाजिक शझ्रापत्तियों 
से डरें। प्रतिद्वन्द्रिता के समय निर्णाय करें कि कौन सत्‌ और कौन श्रसत्‌ 
है । यदि निर्णय नहीं कर सकें, तो वह मानसिक न्रुटि ही समझी 
जायगी । भला, ऐसी परिस्थिति खड़ी होने पर अपना कतंव्य छोड़ देना 
कितना हीन काम है ? इससे कभी उन्नति नहीं हो सकती । यदि उन्नति 
चाहते हैं, तो ध्यान दें--खयाल करें भौर सोचें कि मैं कौन हूं, किस 
रास्ते पर हूं ? क्या ध्येय है ? कितना चला हूं भौर कितना बाकी है ? 


मनुष्य अनेक विकट उलभनों में जा गिरता है, पर यदि वह 
उस वक्त निराश हो जाय, तो फिर सर्वत्र अन्धकार ही समभिये । जब 
आत्मा और दुष्कर्मों में प्रतिद्वन्द्रिता पूर्ण युद्ध होता है, तब यदि फिसलें 
तो नीचे मिथ्यात्व रूप कूप और बढ़ें तो सम्यकत्व रूप सुलभ मोक्ष- 
मार्ग है। ठीक यही दशा वैयक्तिक, सामाजिक, धामिक प्रौर राष्ट्रीय 
कार्यों में होती है । इन अ्रवस्थाश्रों को जीतने वाले विजयी होते हैं । 

समाजोन्नति की झाकांक्षा वाले बहुत हैं, फिर भी सहयोग देने 
वाले बहुत थोड़े हैं। सहयोग देना तो दूर रहा, कार्यकर्ताश्रों की हँसी 
उड़ाना शौर त्रुटियाँ निकालना ही थे भ्रपना प्रथम करोंब्य समभते हैं । 
ऐसी ही भ्रवस्था में उतका समाजोन्नति की आशा करना, यह कहां 
तक ठीक है ? 

एक संस्था दूसरी संस्था को नीचा दिखाना चाहती है भौर इसी 
कारण से दोषावलोकन करने की उद्यत रहती है। फिर बताइये कि 


देर 


उनके दिल में समाज सम्बन्धी क्या शुभ भाव उत्पन्न हो सकते हैं ? 
आाकाक्षाएं तो पहाड़ जैसी बड़ी, पर कार्य करते समय हिचकना, उपा- 
लम्म या कष्ट पभ्लराने पर विचलित हो जाना या पूर्णातया कार्य को छोड़ 
देना, यही क्या समाजोचन्नति के साधन हैं ? 


हम उन श्री वद्ध मान के पुत्र हैं, जो इस अनन्त जगत्‌ में अनेक 
भयंकर से भयंकर आपत्तियों का सामता करते हुए विश्व विजय भोर 
कर्म-विजयी बने हैं । भ्रब हम उनके पुत्र दब्बु से बन कर रहते हैं । 
यही क्‍या हमको उचित है? यदि श्राप ऐसे हो रहना चाहते हैं, तो 
फिर महावीरोपासक नहीं कहे जा सकेंगे । वीर पुत्र तो उनके सदृश्य 
कार्य करने वाले ही होते हैं। फिसलने वाले नहीं; कहने पर प्रगति 
करने वाले होते हैं । 

भाइयो ! हम जिनोपासक जन फहलाते हैं, पर जरापती भ्रापत्ति 
से डर जाते हैं, क्या यही जेनत्व की निशानी है ? जिनावस्था को 
धारण करना क्‍या साधारण काम है? खैर, श्रभी हम में उतना 
पुरुषार्थ नहीं, पर संस्था संभालने के लिये यदि श्राप श्रपने को योग्य 
समभते हैं, तो फिर कार्य से पीछे क्यों हटते हैं? दूसरे के कार्य को 
नष्ट क्‍यों करना चाहते हैं ? दूसरे की उन्नति पर क्‍यों ईर्ष्या करते हैं 
और त्रुटि पर क्‍यों उपालम्भ देते हैं ? सहयोग क्यों नहीं देते हैं ? 
क्या यही श्रापकों उचित है ? 


आये पुत्रों ! यदि स्वयं कार्य करने की शक्ति नहीं रखते हो, 
तो आादर्शानुकरण ही करो । आज संसार क्‍या चाहता है ? प्रेम । तो 
आप फूट देवी का क्‍यों स्वागत करते हैं ? क्षमा और घौर्य क्‍यों छोड़ 
बैठे हैं? यदि प्रापको कुछ कार्य करना है, समाज के लाड़ले बच्चों 
को सुधारना है और जैन धर्म को विश्व में विजयी बनाना है, तो सहन 
शक्ति के साथ अपने को सुधारें और कार्य में प्रगति करें । यही मानसिक 
त्रुटि को मिटाने का मूल मन्त्र है । 


३४ 


मनुष्य ससार में उत्पन्न हो श्रकाण्ड ताण्डब रचते हैं--किसी 
को सच्चा, तो किसी को मूठा बना देते हैं। कोई जाल फैला रहा है, 
तो कोई रुपया लुटा रहा है। कोई किसी को मार रहा है, तो कोई किसी 
की रक्षा कर रहा है भ्रादि अनेक कार्य प्रतिदिन होते दिखाई देते हैं; 
पर गे सब एक सुख के पीछे ही हो रहे हैं। जब मनुष्य सांसारिक 
पीड़ाश्रों से विकल हो जाता है तब वह या तो संसार से चल बसने की 
कोशिश करता है या साधु बनकर शान्ति मार्गावलम्बन करता है । 
सब कार्य करते हैं प्रच्छे के लिए, पर हो जाते हैं, बुरे । कारण यही है 
कि हम अर्थ और काम में ही सुख मान बेंठे हैं श्लौर रातदिन उसी के 
पोछे दोडा करते हैं। जब इच्छा सफल नहीं होती है, तब दुःखी होते 
है । यही तो मानसिक त्रुटि है, भूल है श्रौर कमजोरी है । यदि ध्यान 
रखकर काये करें, तो कभी ऐसा मौका नहीं झा सकता, पर यह 
सोचे कौन ? 

इसीसे भ्रापको स्पष्ट हो गया कि मानसिक त्रुटि ही सबमें 


विघ्न पैदा करती है; अतः इससे जल्दी दूर होने का प्रयत्न करें और 
दृढ़ भावना द्वदय में घरें । फिर देखें कि कैसे कार्य सफल नहीं होते हैं । 


जेन प्रकाश 
२२ नवम्बर, १६३१ 
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डर 


कमंण्येवाधिका रस्तु 


“कर, कर कुछ कर', यह भावाज--यह ध्वनि मानव हृदय के 
नवोल्लास के साथ उद्भवित होती है। मानव करता है, कुछ करता 
है भौर सब कुछ करता है, लेकिन करना क्‍या है ? यह उसको पता 
नहीं पड़ता है। पता पड़ भी जाय तो स्वेच्छया नहीं अपितु किसी 
लालसा के अ्रभिभृत हो करने में श्रथ. मानता है । उसका परिणाम 
श्रे यस्कर हुआ तो सुखद बन जाता है और विपरीत हो गया तो दुःख 
का सागर उमड़ भ्ाता है। इस तरह मानव स्वेच्छा से स्वान्तः सुखी 
बनने में सफल नहीं होता । 


कर्म करने में कमंचारी तीन अ्रवस्थाओं में गतिमान होता है, 
प्रारम्भ, मध्य झ्रौर अंत । कम का प्रारम्भ उत्साहवश हो गया हो 
तो मध्य की बाधा उसे निराश कर देती है और शअ्रत में सफल और 
विफल की श्रन्त्येष्ठि पर उसे स्वत्वाश्रय लेना पड़ता है। प्रारम्भ यदि 
सुखमय होता है, तो मध्य विपत्तियों का घर बन जाता है। कसौटी 
का समय मध्य काल है, उससे बढ़ने पर सफलता या विफलता का 
निर्णय प्राप्त करता है । 


मानव, जब से पैदा होता है, तब से कुछ न कुछ करता ही 
रहता है । श्रालसी भी कुछ करता है, पुरुषार्थी भी कुछ करता 
है। कोई बिता किये जीवित नहीं रह सकता । अतएवं करना सभी 
को भावश्यक है भ्ौर करना ही पड़ता है। 


३६ 


करने के लिए उद्यत प्राणी को चार बातों का खथाल करना 
झावश्यक है :---देश, काल, द्रव्य और भाव 


बरब्य, क्षेत्र, काल झोर भावज--ये शब्द जेनी साधु के मुह पर 
जमे हुए हैं श्रोर थे इसके झ्नुकूल करते हैं था नहीं, यही सोचना हमें 
निराशा में इथोता है । 


करना है' कितता श्राक्षक शब्द है। करने वाला प्रिय बन 
जाता है। यह भी जानते हैं कि द्रव्य, क्षेत्र, काल भर भाव से किया 
हुआ ही सफलता की तराजू में तुलता है। झ्राज मानव समाज को 
किसकी जरूरत है और हम कया कर रहे हैं ? इतनी सी बुद्धि हमें 
प्राप्त हो जाय, तो हम कुछ कर सकते है । 


श्राज हमारा समाज धन श्रौर धनिकों से आप्लावित है, लेकिन 
अ्रकर्म रोग से पीड़ित है। कुछ करना---कोई करना नहीं है। “करना 
है'--यह कर्म कहलाता है। समाज भे अकर्मण्यता का पाठ बढ़ता जा 
रहा है | व्यापार की गति मद पड़ रही हैं भ्लोर साधुओं की विरागता 
की गत्ति भी रुद हो गई है। साधु भ्रपनी क्रियाशीलता का प्रयोग मान 
और प्रदर्शन के लिये करते हैं, श्तएव धोथे भाषरा भौर प्रदर्शन बढ़ते 
जा रहे हैं। नवयुवक इन भड़कीले कार्यो से प्रथम आकर्षित हो जाते 
है, लेकिन बाद में असरहीन प्रभावहीन झौर कांतिहीन बन जाते हैं । 


उपदेश सूत्रों से भरे हैं। भगवात्‌ ने द्रव्य, क्षेत्र, काल और 
भाव देखकर प्रवृत्ति करने का झादेश दिया है। श्रावक व साधु, 
श्राविका और साध्वियां, सभी उसी प्रकार प्रवृत्ति करते हुए भपने को 
सिद्ध कर रहे हैं। सभी प्रवक्तिकारक झंग भझपने को ठीक रास्ते पर 
मान रहे हैं ।' भ्तएव कर्मष्यता का भजीर्ण होना, समाज अपने मुख से 
नहीं कहती लेकिन मेरी मान्यता भौर समाज का दीधघे भनुभव है कि 
समाज की भ्रकर्मण्यता का अजीर्ण हो चुका है। भ्रकमंण्य तो समाज 


३े७ 


न कभी बना है न कभी बनेगा । कर्म कर रहा है। लेकिन वे सभी 
देश कालानुसार हैं या नहीं ? इसकी परख्त॒ किये बिना हो रहे हैं । 
अभ्तएव उन्नति की दौड़ में मानव समाज के सामने मुह की खा 


रहे हैं । 


मानव समाज सभी युगों में सम्मिलित रूप से कोई भूल नहीं 
करता, लेकिन उसका अंग भूल कर बैठता है; उसका असर मानव 
समाज पर पड़े बिना नहीं रहता । 


जन से जैन बनने वाले मानव, मानवों से देव तुल्य बने हुए 
सान रहे हैं, लेकिन मैं स्पष्टत. लिखता हूं कि जन की कर्त व्यपरायणता 
को भूल कर जैन कैसे बन सकता है ? मानव के कर्तव्य से च्युत जैन 
नामधारी, मानव भी नहीं कहा जा सकता है । 


जो जैन कालाबाजारी, रिश्वतखोरी, घरोहर दबाने की क्रिया, 
जलोौर्य कम, धर्म कार्यों के या सामाजिक कार्यों के हिसाबों में धोखेजनी 
के कार्य करते हैं वर-कन्या विक्रय और साधुता के नाम पर ठगाई 
चलाते हैं वे कर्म करते हुए कामयाब नहीं बनते। वे अच्छ कार्यों के रक्षक 
नहीं, भ्रपितु भक्षक बनने में सहयोगी बनते हैं । 


'कमेंण्येवाधिका रस्तु” यह सूत्र गीता का है। 'समयं गोयम सा 
पमायए' यह सूत्र जेन ग्रन्थ का है । कार्य करते रहना अपने श्रधिकार 
में है और समय मात्र भी हे गोतम ! प्रमाद सत कर--यह इन दोनो 
सूत्रों का अर्थ है। दोनों समय-समय पर उद्बोधन के लिए कहे गये हैं । 
कर्म करने वाले कर्ंवीरों को कहे गये हैं। भ्राज हम कर्मशील बनमे 
का दाथा करते हैं श्लौर फल की वांछा साथ ही ले दोड़ते है, अतएव 
निराश हो जाते हैं । 


हमें उपदेश है कि तू सत्य बोल, सदाचारी बन, मनुष्यों को 
ही नहीं सभी प्रारियों को सुख देने वाला व्यवहार कर ! 


इ्ध 


उपदेश है भऔर उपदेश कानों पर पड़ता है, लेकिन ऐसा करने 
से क्या होगा ? हमे क्या मिलेगा ? आदि प्रश्नों ने हमें कर्मष्य बनने 
से दूर कर दिया है । 


प्राज का बातावरण--दुनिया मे ज्यों त्यों कर पैसा कमा भौर 
मौज कर का उपदेश व्यवहृत हो रहा है। उपदेश शौर लेख सुन्दर 
होते है लेकिन कार्य स्वाथंभय लोलुपता से भरे है। ऊपर से रंगे सियार 
का सेवा श्रौर त्माग' मोटो लगा रखा है । 


कमा खाने और दुनिया को लूटने के लिये ये बाने बड़े सुलभ 
हो गये है । ये ही कर्म बन गये है + 


कर्म का पाठ उड़ गया, कुकर्म का पाठ पढ़ाया जा रहा है । 
मानबो की दया करने बाला मानव लाखों मे एक दिखता है । उसे ये 
वाक्य सुमधुर लगते है--तू तेरा कार्य करता रह दुनिया किघर भी 
बदले और फल कुछ भी मिले । ऐसे कर्मवीर दुनिया के भले के लिये 
सर्बस्व बलिदान करते है । 


आज का कमंचारी, आज का पदाधिकारी, आ्राज का कृषक, 
झ्राज का परिश्रमी और आज का साधक वर्ग ढोंग ग्लौर पाखण्ड से 
जिसे प्रदर्शन कह सकते है, ठगाई का प्रचार कर रहा है। सभी भ्रपने 
स्वार्थों की आग मे कूलस रहे है, न स्वतः आतन्द पा सकते हैं न दूसरो 
को आराम देते है। कभी सेठ मिल बन्द करता है, तो कभी मजदूर 
स्ट्राइक करता है। कभी कमंचारी रिश्वत लेता है, तो कभी कृषक 
अपना भ्रनाज छिपा कर दुनिया को भूखों मारता है। साधक वर्ग 
प्रात्म भान को भूल, रस लुब्ध बनता है और पदाधिकारी पथश्रष्ट 
बन कर इनाम, भेट, पद लोलुपता की बक्षीसें स्वीकारता है। यह है 
इस दुनिया का रग । 


कर्म करने मे सभी निपुरा है, नेता श्रौर जनता दोनों सावधान 


शेह 


हैं। नेता का चनकर चलता है, तो जनता का सुदर्शन चक्र चालू हो 
जाता है। अखाड़ा बड़ा विचित्र है और इस प्रखाड़े का नियन्ता 
विशिष्ठ पुरुष नहीं होने से भ्रशांति का दावानल दुनिया में प्रसर 
रहा है । 

भारत दुनिया का गुरु, शांति का देव, श्ाज संप्रदाय, पार्टी 
धोर स्वार्थ के पीछे भ्राजादी की बरबादी कर रहा है। क्या कभी उस 
कमेंवीर कृष्ण का उपदेश कानों में पड़ेगा और फलेच्छा के बिना संसार 
का भला करने वाला--जैन महात्मा, त्यागी, सत झौर सच्चा नेता 
प्रकट होगा ” और पृथ्वी में सत्‌ कम का प्रचार करेगा ? 


--जैन प्रकाश, १२ जुलाई, १६५१ ई० 





उत्कषे या उत्स्ग 


संसार का वह प्रजल बल कहाँ लुप्त हुआ, जिसने एक बार ही 
नहीं वरत्‌ प्नंत बार प्रेम-प्रवाह द्वारा अपने प्रकाट्य प्रहिसा सिद्धांत 
को विश्व व्यापी बनाया ? वह शक्ति कहाँ विलीन हुई, जो घट-घट में 
समानता की, एकता की, उदार भावना की स्रोत बहाती थी ? वह 
ऐश्वर्य कहाँ चला गया, जिसके प्रभाव से हमारा यह देश हरा भरा 
और घन-धान्य निः्पन्न, गोकुल-वुन्द पोषक था तथा व्यापार आ्लादि की 
दृष्टियों से ससार का गुरु माना जाता था? यह राज्य कहाँ गया, 
जिसमे राम-राज्य की प्रबल सत्ता थी, राजा-प्रजा का पवित्र प्रेम था, 
समान दृष्टि और शिष्टता पूर्ण व्यवहार-नीति कुशल था तथा पार- 
लौकिक सुखों का आह्वान करता था ? वह तेज किस प्रवाह में वह 
गया, जिसका भारत-भूमि का एक-एक करा तपश्चर्याधारक 
तपस्वियों के स्वेद (पसीने) से भीगा हुआ है--अत्युत्कर मार्गावलम्बन 
से आध्यात्मिक ज्ञान का पवित्र-स्ोत संसार में बहा था और उस 
पवित्रात्म-तेज की कातिमय अनंत वीर्य निष्पन्न स्थिति को देखने के 
लिये सारा जगत्‌ तत्पर था ? उस निगण्ठ-धम्म के शांति-साम्राज्य को 
कौन हड़प गया, जिसने कि माया रूपी राक्षसिनी की गरदन पर 
अपना भंडा फहुरा कर संसार से ममत्व का राज्य तष्द-अष्ट कर दिया 
था तथा जिसके प्रविश्न-शांति-रस सनित नियमों से बदनीतियां, 
बितण्डाबाद तथा गुण्डाशाही राज्य तृप्त होकर पलने के लिये लूटे बंध 
गये थ ? वह साधुता कहाँ गई, जिसे कल्यारा करते का एक मात्र 
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सुलभ उपाय बताया जाता था, जिसके सन्मुख दृष्ट नर-देव तथा शिष्ट 
नर-देव सिर मुकाने में श्रपना गौरव समभते थे ? 


प्ररे ! वह दीव्य-प्रात्म-तेज !! किघर प्रयाण कर गया कि 
जिसके प्रभाव से यह नभ-मंडल देव-देवियों का घर सा बन गया था, 
विचित्र समवसरश जेसी रचना द्वारा जगद भ्रम-भेदक ज्योति का प्रचार 
करता था ? झरहो ! वह झगाघ सागर का जहाज कहाँ डूब गया, 
जिसके सहारे भव्य जीव संसार-समुद्र से तिरते थे ? और वह संघ बल 
कहाँ भाग गया, कहाँ हवा हुआ, जिसके प्रभाव से इस जन धर्म 
की ऐक्य सररिग का कोई भी अनादर नही कर पाता था । सतेत्र इसी 
की घाक थी--इसी की सत्ता थी? अरे ! वही-वही श्रेष्ठ बल जब से 
हम से बिछुड़ गया तभी से जैनी नाम मात्र के साधुता पोषक बन कर 
संसार में अपने उस श्रादर्श की कल्पना तक नहीं कर सके । भान-पूजा 
औझौर ईर्ा ह थ तथा ममत्व को दुर्भावना-पोषक यह बिखरा हुग्रा संघ- 
बल इस संसार को भरशांति को दूर करने को होंस तो भर ही नहों 
सकता, लेकिन अपने घर की शांति को भी दिनों दिन खोता हुश्रा 
स्वत्व से गिर रहा है । 


ऐ जेन समाज का पविन्न अंश ! तू कहाँ विश्राम कर रहा 
है ? किसी ग्रुहा में छिपा है या किसी निर्जेन बन में भटक रहा है ? 
झाज तेरे बिना यह जेन समाज “थोया चन। बाज घना” को लोकोक्ति 
के वितण्शावाद तथा झल्पन्ता के कारण बकवादपूर्ण सहयुद्ध-पुहयुद्ध 
कर रहा है । 


सत्व ! आज तेरी चाह है, मांग है, पूछ है। सर्व सामग्रियाँ 
जुटाकर यह समभदार दूरदर्शी जिन-समुदाय तेरे स्वागतार्थ तैयारियाँ 
कर रहा है | यदि तु इनके इस विष भरे क्षेत्र में पदापण कर शांति 
रस सिचन करदे, तो तीनों लोकों में तेरे लिये और भी प्रत्युपकार की 


डर 


भावना की वृद्धि होगी । तेरे आने से ही यह पशजिन-पस्मुदाय भपने 
स्वत्व की रक्षा करने में तत्पर हो सकेगा । 


ऐ जिन-समाज के जवाबदार जैनियो ! क्या श्राप इस उन्नत 
युग में युग घर्मों की गिनती से भी जैन धर्म को वंचित करने जा रहे 
ही ? श्ररे ! श्रापका वह संघ बल कहां चला गया ? जिसके सहारे 
जैन धर्म का भंडा सारे विश्व में फहराने लायक बन सकता है । 
ग्रापकी क्या चाह है ? उत्कर्ष की या उत्सर्ग की ? मालूम होता है 
झ्रापको इन दोनों से निराला अपकर्ष ही भाता है। तभी तो संघ बल 
की सत्ता में वृद्धि करने से डरते हैं। अहो ! उत्कर्ष की चाह है, तो 
फिर उत्सग्ग क्‍यों नही करते । अरे, इस फूट और इतेक्यमय समता को 
क्यों दूर नहीं करते ? जब तक झाप शरीर के व्यापारों को छोड़कर 
शरीर से माया वृद्धि दूर नहीं कर लेंगे, तब तक ध्यान ध्या नहीं 
सकते | तो फिर इस समाजोत्कर्ष में भी अपने शरीर और शरीर से 
अत्यन्त निकट ममत्व धर्म को (पंथ और सम्प्रदाय प्रवृत्ति को) या यों 
कहो कि मान पुजा सम्बन्धी व्यर्थ के दुर्भावों को क्‍यों नहीं छोड़ते ? 
और श्रेष्ठ संघ बल की क्यों श्री वृद्धि नहीं करते ? एक राज्य को 
प्राप्त करने के लिये अ्रसंख्य शरीरों का उत्सर्ग करना पड़ता है, 
तो क्‍या महाबोीर के उस पविश्न संघ साञ्नाज्य की भरी वृद्धि करने के 
लिये सिर्फ अपने गनन्‍्दे श्ौर थोये विचारों का उत्स तहीं करेंगे ? नहीं, 
नहीं; कभी नहीं, ऐसा कभी नहीं हो सकता । भला, जिनत्व का रक्त 
बिल्कुल नष्ट थोड़े ही हो गया है ? इसीलिये तो बार-बार फौजदार 
(सेनापति) अपने सैनिकों को रणभेदी की आवाज के साथ पुकारता 
है कि उत्कर्ष चाहते हो तो उत्सग की परवाह मत करो, शरीर राष्ट्र 
का है श्रौर राष्ट्र तुम्हारा है। उत्सर्ग होगा तभी उत्कर्ष 
की ध्वजा फहरा सकेंगे । क्‍या ये शब्द इस धर्म साम्राज्य के लिये 
श्रनुपयुक्त हैं ? 
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आताझो ! क्या प्रोप अपने को जैन धर्म के शान्त साम्राज्य 
का एक श्रंग नहीं समझते ? यदि ऐसा हो है, तो फिर से “कार्य 
साधयेत्या देहूं पातयेत्‌॒' का पवित्र मंत्र हृदय में भर कर यह श्रतिज्ञा 
करें कि या तो जिन-धर्म का उत्कर्ष होगा था शरीर का उत्सर्ग होगा । 
क्योंकि हर एक का फर्ज है कि या तो स्वत्व की उच्चति करे या उसके 
लिये मर भिटे | प्रन्त में प्रेम के लिये पवित्र भ्रंश में दो ही बातें 
रहेंगी--उत्करष या उत्सर्ग की । 


>अन प्रकाश, दि० ११-२-१६३७ 





रक्षक या भक्षक ? 


जलती हुई प्राग में ईंघन ढालने वाला अग्नि को विशेष 
प्रंज्ज्वलित करता है, लड़ाई के समय किसी भी पक्ष की पीठ ठोकने 
बाला युद्ध वेग को विस्तृत करता है; उसी तरह हिसक प्रयोथों में 
सहकार करने वाला मौत को मोल लेता है । इस सिद्धान्त की जितनी 
गहराई तक पहुंचा जाय, कम है। सामान्यतया यह नियम है कि 
पड़ौसी या प्रेमी को सक्रिय सहयोग करना, हमारा फर्ज हो जाता है । 
किन्तु सक्तिय सहयोग का पचड़ा हल करना बड़ा दुष्कर है । 

सामने वाला हथियार से श्रपते विपक्षी को पराजित करने को 
तेयार है। तब सक्रिय सहयोग हथियार द्वारा होता है या शान्ति 
साधना द्वारा ? इस प्रश्न के उत्तर जितानुयायी जैनी भी द्वयात्मक 
प्रणाली से देते हैं। (१) पक्ष स्थाय का है और हथियारों द्वारा हो 
न्माय कायम रह खघकता है तो वेश-अतिबंध वाले आवक हथियारों 
द्वारा धुद्ध में सहारा ये सकता है। लेकिन थार पहले सामने वाले 
का हो, तभी यह संभव है। (२) पक्ष न्याय का हो या न्याय से परे 
हो लेकिन हथियार द्वारा सहकार करना भक्षक बनना है। रक्षक वहीं 
हो सकता है, जो दूसरों पर बार करना सीखा ही नहीं। हथियार 
से हथियार भिड़ाना या शरीर की इन्द्रियों द्वारा व्याघात-प्रत्याधात 
पहुंचाना । भक्षक बनता है | दुष्ट से दुष्ट प्रत्याधाती को भ्रेम द्वारा 
वा क्षमा-सहनशीलता द्वारा पराजित करना उसके हृदथ को जीतना है, 
जीवन को परिवर्तित करना है। जैसे को त॑सा वाला सिद्धान्त प्रस्याधाती 
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को उकसाता है । बदला लेने की भावना को विकसित करता है । 
दबाया हुतआा व्यक्ति कालान्तर में शक्ति पाकर दबाने वाले की खबर 
लेने को तैयार रहता है भौर ऐसी ही भावनागम्रों में प्रतिदिन प्रगति 
करता है । 


जैनी हो या हिन्दू, क्रिश्चियन हो या मुसलमान हिसक प्रयोगों 
से शान्ति करने में न तो कोई सफल बना हैंन बनेगा ही । विरोधी 
भावनाओ्रों का तिरोहित होना ही सच्चा जीतना है| विरोधी को दबाने 
से विजयी नहीं बन सकता है। विरोधी को दबाने से विजयी नहीं बन 
सकता है | वह तो हार क्रा सेहरा सिर पर लिए हुए है । 


झ्राक्रमण से रक्षा करना भौर झान्तरिक कलहों को दबाना 
इन दोनों क्रियाओ्रों में बिना पुलिम और हथियारबंद सैनिकों के सफ- 
लता नहीं मिल सकती । इस मान्यता वाले कुछ प्रंशों से ठीक कहते हैं, 
लेकिन वे वास्तविक रूप से इस शक्ति से भ्रमभिज्ञ हैं। गुलामी में पले 
हुए मारकाट के ठरों से हिले हुए भौर लूटमार के भय से भयभीत हुए 
व्यक्ति ही ऐसा कह सकते हैं। यदि हमारा निर्माण भ्रहिसक तरीकों से 
होता, प्रेम व्यवहार, प्रेम का बोल और समविभागों द्वारा समानता का 
प्रचार हो, तो कभी ये समस्याएँ सन्मुख नहीं श्रातीं। हिंसक भ्रचार ने 
ही थे समस्याएं खड़ी की हैं। जिनका बिराट्‌ रूप दुनिया के कौने-कौने 
से युद्ध दावानल रूप में दिखाई दे रहा है। (हसक प्रचार ने ही पड़ौसी 
को दे मारने और अपना भरण-पोषण करने की भावना भौर व्यवहार 
का प्रचार किया है । इसी से ये बवंडर श्लौर भयानक दृश्य सन्मुख हो 
रहे हैं। इसका सामना करने वाला, बिना हथियार वाला अहिसक 
प्रचार ही सफल हो सकता है। साधारण शक्ति से यह कार्य नही बन 
सकता । जरा भी हिसा का वेग इसे श्रौर इसके प्रचार करने में बाघक 
सिद्ध होगा, काम भी बहुत लंबा समय मांगता है लेकिन यहां समय 
भविष्य के प्रत्याघाती झाक्रमणों के लिये बहुत शांतिकर सिद्ध होगा । 
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जो जेनी किसी भी समय प्रयुक्त प्रत्याघातों का भुफाबला करने 
सें लिद्धांत की पुष्टो करता है और क्‍्राकमरा का जवाब प्रत्याकरमण से 
देना बताता है वह जल्दी नहों, जेबी पुलास है । रक्षक नहीं भक्षक है । 
मुझे यह स्पष्ट कर समभावे कि मार का जवाब मार से दिये जाने 
पर क्‍या विरोधी भाव या युद्ध का भ्रंत हो जाता है ? 


अपने लिये हथियार जैसे पराये का सहारा लेने वाले नि्बलो ! 

सहनशीलता के नाम से डरने वाले कायरों !! पराधीनता का 

पाठ सिखाने वाले गुलामो !!! कया तुम्हें श्रोर इससे भी 

भयंकर महाभारत कराने की फिर मनमें झारही है ? शर्त को 

बबाने से दबतो नहों, उभरती है। बह प्रपनाने से ही दल 

सकती है। झपनाने वाला ही सच्चा रक्षक है, शेष सभो सरे- 

आम भक्षक हैं । 

सोते हुए वीर पृत्रो ! हर साल पयूं षण मनाने वाले जैनो ! ! 
अपने अ्रहिसक धर्म में ही आपसी वैर द्वष की जाग्रति कर, प्रब तो थके 
होंगे। झरे, बताओ तो प्रत्याक्रमण कर कौन सी संप्रदाय का, कौनसे 
पक्ष का ऊंचा मान रखा है ? भ्रहिसक बोर होकर झापसी जैन जाति 
में भी शांति नहीं कर सके ध्लोर रात बिन क्लेश के वावासल झोर 
संप्रदायवाद का मृत भमका रहे हो । क्या इसी ग्राक्मराकारी का 
जबाब प्रत्याकमरा से देकर शांत करने के सिद्धांत के, प्रचार के लिये 
हो तो ऐसा नहों कर रहे हो ? 

शर्म झानती चाहिये “शॉहिसा परमोधर्:” के सिद्धान्त का भप्रणार 
करने वाले ग्रुरुओं को | समाज का श्रन्न खाना तभी सफल होगा, जब 
झाप झपने विश्व धर्म को संसार व्यापी बनाने के लिये रचनात्मक 
भ्रहिसक योजना का प्रचार करेंगे । तभी तुम्हारा धर्म दीपेगा भौर 
संसार तुम्हारा लोहा मानेगा । 


हजारों बार चिल्लाते रहो कि जैनियो ! भ्रब संसार-थ्यापी युद्ध 


डे 


से बच्चित प्राणियों के लिये प्रहिसा-मय दयामृत पिलाने का भवसर 
निकट है | तुम उस वक्‍त के लिये क्‍या तैयारियां कर रहे हो ? हजार 
बार छोड़ कर, लाख बार लिखने पर भी जैनियों के किसी भी सत्ता- 
धारी के दिल में यह नहीं प्राती कि एक संगठित महिसक सैसिक बताने 
की योजना तैयार कर, अ्लागे के लिये दिव्यास्त्रों का प्रयोग करे । 
किसको कहें और कौन सुने ? साधु और आवक बाड़ाबंधी के शिकार 
बने हुए हैं, उन्हें उस कार्य से ही फुर्सत नहीं । 


सेठिया लोग भी जो मन में श्रावें, वही कार्य करने में लगे हुए 
हैं । हितकारी कार्यकर्ता और श्रे यस्कर कार्य उनके लिये शायद दुःख- 
दायी बनते हैं। मौके की समझना और पूर्ण देखभाल और सत्य 
परीक्षण द्वारा कार्य करना ही फलदायी होता है । 


जैनी कहते हैं हमारी दया त्र॒स-स्थावर सव्वजीव खेमकरी है । 
हमारे संत घड़ कार्य रक्षक, छः काय प्रतिपाल हैं, लेकिन में जेत कहता 
हूं, स्थावरों का रक्षण तो दूर रहा, त्रस में भी पंचेन्द्रिय मनुष्यों के 
संहार में हाथ बटाने वाले झापसो द्वब द्वारा हिंसा का प्रचार कर 
रक्षक नहीं भक्षक बन रहे हैं। हिसा को वढ़ि में लागलपेट भरे अहिसक 
उपदेशों से सुधार नहीं हो सकता, न सत्य-पहिसा का प्रचार हो हो 
सकता है । 

विधमता का झंत ही सम है ओर सम हो अ्रहिसा रक्षक है। 
जैनी विषमता कायम कर सच्ची क्षमापना नहीं कर सकते । क्षमापना 
का भूल्य इसी में है कि विपक्षी को अ्रपनता घना ले । सभी के सांध प्रेस 
व्यवहार करे | 


मैं सानुतय बिनती करता हूं कि झाप सभी इस हिंसक और 
प्रहिसक सिद्धांत की तुलनात्मक दृष्टि से पर्युषण जैसे शांत दिनों में 
खूब विचार कर, अपने भावी कार्यक्रम को निर्धारित करें। हमारा 


८ 


उत्कर्ष सिद्धांत के प्रति अगाथ प्रेम और सोत्साह भ्रचार में ही 
सन्निहित है । 

हमारी झऔषधशालाएँं, पाठशालाएँ, धर्म स्थान के और साधु 
सस्थाएं सभी अहिंसा के स्थान भ्रहिसक सैनिकों के शिबिर बन जायें । 
एक बार फिर अहिसक मठ देश के कौने-कौने में कायम हो जायं, तो 
भावी शभस्‍्तर्राष्ट्रीय परिस्थितियों पर शीध्रतया शांति भ्राधिपत्य पा 
सकती हैं । 

हमारा भक्षक है वही कालान्तर में रक्षक. बन जाय-ऐसा ही 
कार्य करना हमारे लिये हितकशर है। हिंसक प्रचारों भौर कार्यों में 
किसी भी तरह की मदद करना झहिसा की जड़ को काट कर मद्ठा 
डालना है। पभ्रहिसा के बिना सत्य, न्याय, समता, एकीभाव झादि 
ससार शातिकर सिद्धांतों का पोषण नहीं हो सकता । जिस दिन यह 
कार्य विशेष प्रगति करेगा, उस दिन गांधी सरीखा प्रजारक भगवद रूप 
में पूजा जायगा । जैनी द्वितीय गांधी पैदा नहीं करेंगे तो इसका श्रेय 
ससार की कोई न कोई जाति करेगी ही, कारण दुनिया भे शांति की 
चाह दिनोदिन बढ़ेगी और निश्चय बढ़ेगी । 


-- जैन प्रकाश दि० १२-९-४० 


'डंश 


पण्योसवीं निर्वारण शताब्दी के प्रवसर पर 


आज के जैन समाज 
का एक चित्र 


“मेरे प्रनुयायी जैनी श्राज धर्म के नाम पर मेरे उपदेशों के नाम 
पर, मेरी प्रसिद्धि के नाम पर और मेरे सिद्धान्तों के नाम पर, भ्रलग 
प्लग अखाड़े बना चुके हैं ।” ढाई हजार वर्ष में इतना परिवतंन देख 
महावीर विचार संदोह में डूब गये । 


मैंने दुनिया के विविध धर्मों, धर्मयुद्ों, शास्त्रार्थों, वितण्डावादों 
और विवादों को हल करने के लिए स्याद्वाद का मार्ग बतलाया, पअने- 
कान्तवाद का प्रसार किया भ्रौर सापेक्षवाद की दृष्टि दी तथा समन्वय 
की सृष्टि की । आज मेरे अनुयायी पक्षपाती, पक्षवादी, एकान्ती तथा 
मिथ्यात्वी बने हुए हैं । श्रपने-भ्रपने सम्प्रदाय को मोक्ष तक ले जाते 
वाला सच्चा प्रेरक क्रियापोषक साबित कर रहे हैं। दूसरे सम्प्रदायों की 
क्रियाओं को, उनके अनुयायियों को और प्रचार को भूंठा, वीरशासन 
के विपरीत नरकगामिती मिथ्यात्व का पोषक मात रहे हैं । सब-के-सब 
प्रन्धे बन कर अपने-अपने भ्राचारयों के वाक्यों को प्रमाण मानकर, विविध 
प्रकार के पंथों का श्रनुतरण कर वीर-मार्ग की धज्जियां उड़ा रहे है । 


क्या झाज भी चंत्र शुक्ला अयोदशी को जेनी वीर प्रभु की 


प्रछ 


जयन्ती मना 'रहे हैं ? मुझे तो पूरा शक है कि ये- जयन्तियां नहीं मना 
रहे हैं। भ्रपितु श्रपने-प्रपने मताग्रह द्वारा मुझ महाबीर को भ्रपमानित 
कर रहे हैं । दुराग्रह की झाग ने महावीर के असली रूप को, अ्ससी 
सिद्धान्तों को शौर प्रसली मार्ग को विकृत कर दिया है। फ़िर भी 
जयन्ती मनाने का ढोंग रच रहे हैं। पिता को मार कर पुत्र शौकाकुल 
होने का जैसा ढोंग करता है, वैसा ही मेरे भ्रनुषायी मेरे सिद्धान्तों की 
हत्या कर, मेरी जयन्ती मना रहे हैं । 


मदमाते मान के पुजारी ! शासन के हाथियों ! श्राचार्यो ! 
संघनायको ! क्‍या झापको झपने शासनपति महावीर के गुरुत्व का कुछ 
ध्यान है ” दिग्रम्बर, श्वेताम्बर, तेरापन्थी, तारशापन्यी, पीताम्बरी, 
कानपंथी, ग्रुमानपंथी और न मालूम क्या-क्या पंथ बना डाले हैं । झपनी 
ग्रपनी बुद्धि प्रनुसार श्रद्धालु अनुयाधियों को किस तरह पार्टियों में डाल 
कर धर्म के नाम पर, मेरे सिद्धान्त के नाम पर, मेरी पूणाभ्रों के नाम 
तथा शासन सूत्रों के नाम पर आपस में क्यों लड़ा रहे हो ? 


क्या मैंने पाखंड में घर्मं बताया, अलग-पलग सम्प्रदाय खड़े 
करने में समन्वय बताया और आपस में भाइयों को लड़ाने में क्रिया 
का रूप बताया ? प्रहिसा के श्रवतार, सम्पूर्ण हिसा के त्यागी साधु 
समाज का, झ्राज का दृश्य देखकर में तो बहुत विचार में पड़ गया हूं । 


जब तक जैनियों के सभी फिरकों का समन्वय नहीं होता, जबतक 
सभी जैनी एक मार्ग के भ्रनुयायी नहीं बनते, जब तक सभी साधु साध्वी, 
श्रावक, श्राविकाएं एक संघ (वीर संघ) के नीचे झाकर कार्य नहीं 
करते श्रौर जब तक चारित्र श्रोर साहित्य को रचना ओर किया में 
एकरूपता नहीं झ्ाती, तब तक मेरी पच्चीसवीं निर्वाण शताब्दी मनाना, 
भेरी खिल्‍ली उड़ाना है । 


मेरे पट्टनायको ! गादीधरो ! ! आाचायों एवं संघनायकों ! ! ! 


श्र 


क्या मेरे प्रति श्रापकी सक्ति, पूजा और पअ्नुरक्ति है? या प्रपने-प्रपते 
मान-पूजा के फैलाये जाल से प्रेम है ? यदि अप्रन्ध भक्तों में भन्ध भक्ति 
की उपासना का ही प्रसार करना है, तो मेरे नाम की, मेरे जन्म की 
और मेरे शासन की प्रशह्ति करता छोड़कर अपनी-गभ्रपनो निजो सत्ता 
की ही जयन्तियां श्रीर समारोह मनाया करो, ताकि आपको आननन्‍्वानु- 
भव प्राप्त हो सके । विकृत मार्ग को, मेरे नाम पर प्रचार करना बंद 
कर दो, यही मेरी पच्चीसववीं निर्वाण शताब्दी हो जायगी । 





श्र 


महावीर के अनुयायी कौन ? 
एक समस्या 


भगवान्‌ महावीर, इस जगती पर वर्तमान गप्रवसपिशीकाल के 
एक चोइसवें तीथंकर हैं; इन्हें कोई भी इतिहासकार भूल नहीं सकता । 
महावीर सबसे अधिक श्रमी श्ौर अपने ताम के एक ही महापुरुष हैं । 
हनुमान को भी महावीर कहते हैं, लेकिन यह उनके साहसिक कार्यों 
की उपाधि है । भगवान्‌ वीर के वर्धमान नाम को महावीर रूप में 
परिवर्तित कर दिया गया भर महावीर के नाम से उनका शासन तीथे 
चला ओर चला आरा रहा है । ऐसे महावीर जिनके कर्म झ्ौर नाम दोनों 
महावीर के भ्नुरूप हों, जिन्होंने स्वसिद्धि, परमात्मा-सर्वज्ञ-झनन्तज्ञानी 
के रूप में प्राप्त की और उस सफलता से चतुविध संघ की स्थापना 
कर तीर्थंकर पद की प्राप्ति की । उन्हीं का संघ वीर-शासन के नाम से 
प्रचलित हुआ । 

वीर ले अपने शासन को प्रनेकांत, भ्रहिसा, अपरिप्रह एवं समस्यम 
की ऋ्धियां सुपुर्दं की । भ्राज उनका भ्रनुयायी यदि इन ऋद्धियों से युक्त 
नहीं है, तो वह संघ एवं शासन मे रहने लायक कंसे हो सकता है ? 
हम भ्राज महादीर का परिनिर्वारा महोत्सव बढ़े भोरव और विशाल 
पैमाने पर मनाते जा रहे हैं। क्या हम उसके लिए पात्र हैं ? इस विधय 
पर किसीने सोचा भी नहीं । दुनिया में प्रत्येक मज़हंब वाला प्रदर्शन 
और नाम का भूखा है; उसी तरह जिन शासत का भ्रनुयायी मी बनता 


३ 


जा रहा है | इससे इस घर्मं की जो गहरी जड़ें थीं, वे भी खोखली 
होती जा रही हैं । 


कहना न होगा कि बौद्ध धर्म की अपेक्षा जैन धर्म अधिक निष्ठा 
से पाला जाता रहा भौर अपनी निजी सही क्रियाग्रों तथा सिद्धान्तों पर 
भ्रारूढ़ रहा; लेकिन यदि हम उस स्थिति को भूल कर, कोरे नाम और 
दिखाबे को लेकर, दुनिया में बढेंगे, फंलेंगे और प्रशंसा पायेंगे, तो वही 
भात्र भ्रस्तित्व में रह जायगा । परायी सम्पत्ति से कमाने वाला कब तक 
ऐश्वयेशील झौर विश्वासपात्र बना रहेगा, यह सोचने की बात है । 


आज सभी भहा नेताओं, संघ प्रवर्तकों एवं भ्राचायों के मस्तिष्कों 
में एकान्तवाद, सम्प्रदायवाद और ममत्व का चश्मा चढ़ा हुश्ना है । 
मौखिक पनेकान्त, भ्रहिसा, अपरिश्रह एवं समन्वय के नारे, उपदेश और 
प्रचार करते रहते हैं । उन्हें महावीर का नाम, शासन और सिद्धान्त 
प्रिय नहीं है । उनको उनके नाम से अ्रपनी दुकानें भ्रच्छी तरह चलानी 
हैं। उनके नाम की दुहाई से श्रपना यश्ष विस्तार करना है । 


आज क्या हम अलग-अलग संवत्सरी, पयुषरा, क्रिया-परिपा- 
टियां, समाचारियां, मान्यताएँ, प्रचार प्रशालियाँ, शिक्षा शैलियाँ 
झौर सम्प्रदायें चला कर महावीर संघ के, शासन के और तीर्थ 
के प्रनुयाथी कहला सकते हैं? महावीर प्ररिनिर्वाण का धर्म-वक्त 
चलाते वाला, बड़े-बड़े जुलूस निकालने वाला, एक मंच पर श्राकर 
भाषण देने वाला, वीर के यशोगान का साहित्य प्रसार करने 
वाला और भ्रन्य तरह के प्रचार प्रोपेगेंडा करने वाला, महावीर का प्रनु- 
यायी है क्‍या ? जरा, श्रपनी छाती पर श्रपता हाथ रखकर एक बार 
विश्वासपूवंक कहो कि क्या यह बिखरा हुभा, सम्प्रदायों में बंटा हुग्ना 
भोर भिन्न मान्यताप्रों से बंधा हुआ जैन समाज झौर उसका सामाजिक 
प्राणी, वीर शासन का सच्चा पुजारी है ? 


भर 


मैं कहता हूं कि इस प्रदर्तत के ढोंग को दूर कर एक बार नहीं, 
बार-बार एक मंच पर इकट्ठे होकर इस बात का निर्णेय जो कि क्‍्ब 
हम किस तरह एक ऐसा झार्ग निकाल कर चलें कि सही भाने में 
२४० ०वां निर्वाणोत्सव वीर शासन का प्रेरक बन जाय | चाहे महामुनि 
विद्यानन्दजी हों या युग प्रवतंक तुलसी गणछीजी प्रथवा शझ्ाचार्य सम्राट 
भानन्‍्द ऋषिजी । इसी तरह श्रन्य श्राचायं, महामुनि, पंच चालक भौर 
राष्ट्र संत हों । उनके दिलों में एक ग्राग होती चाहिए, वह प्रमी तक 
पैदा नहीं हुई है । एक भूख जागृत होनी चाहिए, जो भ्रभी तक नहीं 
हुई है । क्‍या दिगम्वर, क्‍या शवेतास्वर, कया तेरापंथ ओर क्या साधु- 
भार्गी या स्थानकवासी सभी ग्रपनी-झपनी ढपली, अपने-प्पने ढंग से 
बजाकर निर्वाण महोत्सव की खुशियां मना रहे हैं । करोड़ों, प्रबों रुपयों 
के प्रचार प्रदर्शन, प्रकाशन झशौर वितरण, स्मृति प्रशस्ति के 
नामांकन हो जायेंगे । उनके साथ द्रव्यदाता, प्रेरक श्रौर उद्घाटक के 
त्ाम भी प्रंकित हो जायेंगे, लेकिन महाबीर के शासन के लिए, वीर 
संघ का प्रनेकान्तमय समन्वय का प्रतीक एक ढांचा बन नहीं पायगा । 
यही एक विडम्बना है, जो विद्वच्चक्षुग॒रशों के मस्तिष्क भें उठ रही है । 
नाम की जगह काम को कोई स्थान नहीं। इन सारे परिनिर्वाण के 
परिक्रमों में नाम ही नाम नजर झा रहे हैं। जिस सिद्धि के लिए इतना 
उहापोह मच रहा है; उसका कहीं पता भी नहीं है और न उसके 
फहीं प्रयत्न ही हैं । 


“तेरापंथ सम्प्रदाय जेसी एकता नहीं” यह कहकर पिंड छुड़ा- 
कर बैठने वाले यशस्वी मुनिगरणों प्रौर आझ्ाचार्यों! अ्रपना ममत्य 
विसजेन करो औौर सारे वीर समाज का एक प्ननूठे ढंग से समन्वय पूर्वक 
एक नया ढांचा बनाओ । सभी सम्प्रदागयों और उनके मागों को समी- 
करण कर एक संघ बनाझो, फिर भागे बढ़ो । सारा विश्व श्रापके चरणों 


में भ्रा भुकेगा । 


श्् 


क्‍या श्वेताम्बर तेरापंथ वीर का संघ है या महावीर तीर्थ का 
सच्चा अनुयायी वर्ग है ? क्या दिगम्बर बीस पंथ, तारख पंथ, तेरा 
पंथ धौर कानजी की मान्यता वाले पंथों में से कोई एक पंथ महावीर 
का सच्चा प्रनुयायी वर्ग है ? क्या श्वेताम्बर मूर्ति पूजक के ८४ गच्छों 
में से कोई गण्छ वीर तीर्थ का सच्चा प्रतीक है ? क्‍या स्थानकवासी था 
साधुमार्गी सघ का श्रमण संघ भ्रथवा उनमें से कोई सी भिन्न एक सम्प्र- 
दाय, महावीर के शासन की सच्ची भौर सही मालूम पड़ती है ? हम 
केसे पता पायें कि महावोर के अनुयायी कौन है ? या श्रमुक हैं । 
सच्चाइयों का ढोल सबने पीट रखा है, लेकिन गहराइयों में पहुंच कर 
अपना समय निकाल कर कभी भी सत्य संघ का निर्माण किसी ने करने 
की कोशिश भी जारी नहीं की है | 


क्या इन प्रवर्तक आचार्यों को उपदेश देने श्रौर प्रचार करने तथा 
नाम कमाने से कोई फूरसत भी है कि अ्रमुक माह का अ्रमुक दिन हम 
वीर संघ की सच्ची सेवा करने और वीर संघ का सही माने में निर्माण 
करने में उत्सर्ग करें | भ्राहटसा, भ्रनेकान्त, अपरिग्रह और समन्वय के 
उपदेशको, प्रचारकों और पनुयायियो ! क्‍या ग्राप बता सकेंगे कि 
महावीर का भनुयायी कौन है? क्‍या आप हैं, अथवा आपको मानने 
वाले भक्त ? जरा, भ्रांखें खोलो, व्यर्थ का मिथ्या प्रचार-प्रसार बन्द 
करो । महावीर के शासन को, उनके सिद्धातों को और उनके श्रम के 
इतिहास के परिक्रमों को श्रव भ्रधिक मत लजाभो । कह दो, अपने भक्तों 
को कि यह हमारा सब प्रचार एकान्त का पोषण करने वाला है श्रतः 
हमसे छूणा करो और हमारी पूजा तथा यशोगान सब बन्द करो | 


मुझे बहुत दुःख होता है कि प्राचीन आचायों की परिपा्ियों 
को पकड़ कर हम एक सृत्रता नहीं पा रहे हैं। भाचायों ने भी समय 
देखकर परिवर्तत किया होगा। भ्रब समय विज्ञान का है और सारे 
विए्व धर्म के संस्थापन का है। समय देखकर परिवर्तन करना ही सुज्ञों 
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एवं प्राज्ञों का कर्तव्य है। क्या कारण है कि प्राज के इस विज्ञ मानवों 
के युग में जैन समाज के मनीधि विहान और प्राज्ञ साधु, समय के 
अनुसार भप्रतेकांत, भ्रद्दिसा, भ्रपरिग्रह तथा समन्वय का मार्गानुसरण कर 
एक बीर-संघ का रूप क्‍यों नहीं दे पा रहे हैं ? 

एक ग्रंथ, एक प्रतीक और एक 'मंडा करीब-करीब मान्यता पा 
गये | श्रब एक संघ योजना के लिए शीक्र प्रयत्न करना चाहिए । सारे 
संधों और धर्माचार्यों तथा प्रवर्तकों से विनय है कि वीर के ममत्व 
विसर्जन एवं समन्वय पूर्वक श्रनेकान्तमय तीर्थ संघ के सर्जन का शीक्र 
प्रथत्त करना चाहिए, चाहे महीनों इसमें लग जाय॑ । 


भिन्न-भिन्न क्षेत्रों के बिहार को बंद करो और आओ एक जगह 
एकत्रित हो जाग्रो । एकत्रित होकर खूब विचारो, तकं-वितर्क करो, 
वाद-विवाद करो और पसिद्धान्तों को झनेकान्त की कसौटी पर परखो 
तथा उनको सम्यक्‌ समन्वय पूर्वक एक सूत्र भे पिरोझो । क्या ही अच्छा 
रूप निखर आयगा, इन सिद्धान्तों का और इन सिद्धान्तों के सर्जनहार 
सघ का । 


क्या कभी कल्पना भी होती है, इन महान धर्म प्रवतंकों को 
कि हम जो कुछ कर रहे हैं कया वही सत्य है या दूसरों में सत्य रहा 
हुआ है ? सभी सम्प्रदाय वाले आचाये कहते हैं कि हमारे पथ की 
मान्यता सच्ची है । भ्रत: मुक्ति में जाना चाहते हो तो तेरा-पंथी बनो, बीस- 
पंथी बनो, श्वेताम्बरी बनो, दिगम्बरी बनों, साधुमार्गी बनों, मृति पुजक 
बनो, तारणपथी बनो और स्थानकवासी बनो। क्या एक-एक सम्प्रदाय 
ने अपनी-अपनी मुक्ति का ठेका ले रखा है ? एक-एक सम्प्रदाय ने महा- 
बीर को महावीर के शासन को और उनको मान्यताझों को भपने दायरे 
में बांध रखा है भौर इसी के बूते पर वे सम्यक्‌ दर्शन भौर सम्यक्‌ झञान 
तथा चारित्र की पालना की प्रशस्ति जाहिर करते हैं। क्‍या दूसरी 
सम्प्रदायें सिथ्यात्थ की पोषक हैं झौर वीर की संघवालिका नहीं ? 


७ 


क्या हम महावीर के अनेकांत को हत्या करने वाले हैं या पने- 
कांत को संजीवन प्रदान करने वाले हैं? यह प्रथम सोचो । सम्यक्‌ 
दृष्टि कहां है? और कैसी है ? इसे देखो । भ्नेकान्त दृष्टि ग्रपनाओो, 
सभी सम्प्रदायों में एकीकरण की भावनाओं का विस्तार करो । घुणा 
झौर द्वष की भावनाओं का विसर्जन करो । सब में सत्य का अ्र्वेषण 
करो झौर समन्वय को प्रपनाओ । यही एक मात्र उपाय है जो वीर ने 
अपने समय में भ्रपनाकर वीर संघ को बहुत विस्तृत बनाया था । साधा- 
रण से प्ताघारण ब्रत को धारण करने वाले को भी व्रती भर उनके 
विचारों में विश्वास रखने वाले को श्रनुयायी कहा था। विचारों के 
विरुद्ध वर्तत वाले से घुणा तक नहीं की । श्रन्य दर्शनों के प्रचार में भी 
प्रपती मान्यता का भंश देखा । उन वीर के अनुयायी जो प्रायः समान 
सिद्धान्तों के मानने वाले हैं, एक संघ रचना में क्‍यों नहीं भ्रा सकते ? 
इस बीज की खोजकर उसको वपन कर संजीवन करो । एक वीर संघ, 
एक प्ररूपणा, एक समाचारी और एक साहित्य तथा सबकी एक प्रचार 
प्रणाली का निर्माण हो । प्रमुख पर्वों और त्योहारों का एक रूप श्ौर 
एक दिन निर्धारित हो । सब एक रस हों । वीर संघ को विश्व संघ 
बनावें--ऐसा उत्क्रम हो, तो निश्चित ही हम वीर के प्नुयायी होंगे 
और हमारा निर्वारोत्सव सफल होगा । 


जन प्रकाश साप्ताहिक 
२४५-२-७४५ 
सुधर्मा मार्च, १६९७४ 
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वर््धधान वीर का 
अनन्त ज्ञान-अनेकान्त 
और 
अनन्तवीय-श्रमणाचार 





सोचने श्रौर समभने की भिन्न-भिन्न शेली मानव-मस्तिष्क को 
/मुण्डे-मुण्हे मतिभिना:”, “भिन्न मतिहि लोक:” की लोकोक्तियों का 
ग्रनुशीलनकर्ता जाहिर किया है। यह तो मानव के सीमित मस्तिष्क 
की भिन्नता जाहिर करता है, लेकिन मानव के प्रतिरिक्त असंख्य प्रथ्वी 
पिण्डों के अ्रसंख्य प्राणी समूह के मस्तिष्कों की भ्रसीम विचार सरणियों 
का बोध भी एक विशिष्ट मानव ने अपने श्रात्मज्ञान से प्राप्त किया 
था, यह एक परम प्राकर्षक वृत्त है। 


लोक और भ्लोक की सीमा के पार कुछ हो या ने हो, लेकिन 
जिसे हम लोक की भाषा में लोक कहकर चलते हैं और अनन्त आकाश 
तथा श्रस॑ख्य भूपिण्ड वर्तमान हैं, उसका पता पाने के लिए असीम, 
अ्रमाप और प्रपार ज्ञान की प्रावश्यकता होती है। ज्ञान से हम विज्ञान 
की ओर बढ़ रहे है, लेकिन जहां ज्ञान भ्रौर विज्ञान कौ पहुंच नहीं हो 
सकती उस पराज्ञान या परम ज्ञान का धनी परमात्मा, प्रतन्त बह्याण्ड 
का केवल ज्ञान-अनन्तज्ञान-अनेकास्त का सृध्टा होता है। 
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एक प्राणी के मस्तिष्क का संपूर्ण ज्ञान, विज्ञान भी नहीं पा 
सकता । प्रनन्त ब्रह्माण्डों के भ्रनन्‍्त प्राणियों का पूर्ण ज्ञान ग्रनेकान्त 
केवली ही पा सकता है; लेकिन सोचने, समभने झौर बतंने के लिए 
दुनिया को उतनी मात्रा में कह नहीं सकता । शरीर सीमित है, शरीर 
की इन्द्रियां सीमित हैं। प्रसीम ज्ञान को सीमित मस्तिष्क ग्रहण नहीं 
कर सकता 4 सीमित वाचा कह नहीं सकती प्लौर सीमित लेखनी लिख 
नहीं सकती । श्रनन्त का बोध होता है। श्रनन्तता का आ्ानन्द प्राप्त 
होता है। प्रनन्तता का प्रकाश मिलता है; लेकिन अनन्तता स्वयं 
प्रकाशित नहीं होती । भ्रनन्त का घनी परमात्मा स्वयं प्रकाशमय है, 
ज्योतिर्मय है। जग्रत्‌ स्वयं उसमें भासित होता है; लेकिन जगत्‌ को 
भासमान नहीं करता है । जहां चेतन है, वहां ज्ञान है । ज्ञान है, वहां 
प्रकाश है । प्रकाश स्वयं परमात्मा है। 


सूर्य का प्रकाश, भ्रग्ति का प्रकाश, रत्न का प्रकाश या भ्रन्य 
तरह का प्रकाश--जड़ प्रकाश है । जड़ भी अनन्त शक्तिशाली है | जड़ 
झौर वेतन ही संसार है । जड़-बेतन ही उत्पाद, व्यय और प्रोव्यात्मक 
सत्‌ है। सत्‌ द्रव्य है श्नौर श्रोव्यात्मक सत्‌ द्रव्य का लक्षण है और 
द्रव्य ही जगत्‌ का सचालनकर्ता है। जीव हो--चाहे अजीव, धर्म हो-- 
चाहे प्रधमं, भ्रकाल हो--चाहे काल, सभी द्रव्य हैं । द्रव्य प्रनन्त हैं; 
लेकिन सभी द्रव्यों में चेतन द्रव्य जीव है । वही जगत्‌-ज्ञान का प्रावि- 
ध्कारक एवं विज्ञाता है, सुष्टा और संचालक है--इसे ही ब्रह्म कहते 
हैं । इसे ही ईश्वर कहते हैं । इसे जीव और ग्रात्मा भी कहते हैं । जब 
झ्रात्मा पूर्णा कैवल्य को पा जाता है, परमात्मा बन जाता है। 


मानव परमात्मा बनने योग्य है; पश्नतः मानव अनन्त ज्ञान का 
धनी भ्रनेकान्ती बन सकता है। वेदान्ती भ्ौर भ्रन्य कोई भी दाशंनिक, 
वास्तिक या भ्रास्तिक सभी अपनी-भ्रपनी दृष्टि से अनन्त की खोज 
करता है पौर भ्रनन्त बिश्व का पार पाने में जब प्रसमर्थ होता है, तो भन्त 
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में नेति-नेति कहकर भपने भ्राविध्कार की प्रगति भ्रवरुद्ध कर देता है । 
अनादि और भ्रनन्त का निरूपए मानव मस्तिष्क की सर्वोपरि परिज्ञान 
की विष्कृति का परिणाम है | वर्धभान वीर का अनन्त ज्ञान अनेकान्त 
रूप में प्रशस्त हुआ | यह सबसे पूर्ण श्ौर सब दृष्टि से उपयुक्त जगत्‌ 
में शान्ति एवं व्यवस्था का भ्रमोघ भ्रस्त्र है। वर्धमान स्व वद्धियुक्त 
होता है । जो पूर्ण है, वह वर्धमान है । श्रपूर्णो है, चह हीयमान है । 
महावीर की वर्धमानता ग्रनेकांत सिद्धास्त की सर्जना में वर्तमान है । 
प्रनन्‍्त काल तक वर्धंमान एवं वर्तमान रहेगा । 


प्रनेकान्त विच्रारसरणि ही नहीं, प्रपितु प्रनेकान्तमय वतंन भौर 
अनेकांतमय जगत्‌ का परिवतेन और सत्ता रूप सत्यापित करने का मूल मंत्र 
है | सारा जगत्‌ प्रनेकान्तमय है, सारे जान प्रनेकास्तमय हैं, सारे झ्रावि- 
ध्कार अनेकास्तमय है श्रौर सारे समाज के प्राणियों के व्यवहार प्रनेकान्त 
मय हैं । अनेकान्त वास्तविक है शौर ग्रनेकान्तता वास्तविकता है। यथा- 
थंता श्रनेकान्तता है। महावीर ने सबसे श्रेष्ठ बोध सिद्धांत रूप में भ्रने- 
कांत का दिया प्राचार, विचार और प्रचार में जहां भ्नेकान्त है, वहां का 
संसार आनन्द का स्रोत व्यवस्था का भण्डार और शान्ति का साकार 
ब्रह्मा है । 


जो विद्वान महाबीर को थोड़ा समभते हैं वे कहते हैं कि वीर 
ने विचारों में प्रनेकान्त, प्राचार में भ्रहिसा भौर समाज व्यवहार में 
ग्रपरिग्रह का उपदेश और ज्ञान का वितरण किया । लेकिन जो वीर 
की सर्वज्ञता, अनेकान्तता और कैवल्य का श्ञान रखते हैं, वे यही कहते 
हैं कि सारे संसार को सदवतंत, सच्चिदानन्द ध्रौर सर्वश बनाने में 
प्रहावीर ने अ्नेकान्त सिद्धान्त की सर्जना की। प्रनेकान्तवाद नहीं, 
सिद्ध-सफल-भ्रन्त सिद्धान्त है। एक का नहीं, भ्रनेक-प्रनन्त का जहां 
बोध हो, वही प्रनेकान्त है । सारा विश्व ज्ञान, वर्तन भौर सिद्धि का 
झन्तर्नाद प्रनेकान्त है । 
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प्रनेकान्त सर्वोदिय भर्थात्‌ स्व प्राणियों का उदय, सर्व आत्मिक 
शक्तियों का विकास, सम्पूर्ण प्राण समाज का उत्थान भौर परमात्म 
भाव में रमरा करते का पूर्ण ज्ञान श्र क्रियामय सिद्धान्त है। सम्पूर्ण 
वादों का भ्न्त करने वाला, सम्पूरं रीति रिवाजों, संस्कृतियों, रहन- 
सहन, झ्रादर्शों, विचार, झ्ाचार, भाषाओ्रों एवं प्ननन्त वर्ण भेदों को 
झपने में समालेने वाला समन्वयवर्ती सिद्धान्त अनेकात है। अनेकान्त 
का सृष्टा, प्रतल्त का ज्ञाता स्वज्ञ होता है। महावीर ने अनेकान्त की 
सर्जना समाज की विषमता दूर कर, समता की रचना के लिये की । 
यदि समता सर्वोदयी बन जाती है, तो अ्रनेकांत का निष्कर्ष सत्यं, शिवं 
सुन्दरम्‌ के रूप में निखर आता है तथा श्रन्त में सच्चिदानन्दमय पूर्णों 
परमात्मा में सम्मिलित हो जाता है । 

महावीर के उपदेश और महावीर की संधरचना, विश्व शान्ति 
में सर्वोदिय की प्रतिष्ठा कराने के लिये ग्ननेकान्त सिद्धान्त को व्यापक 
रूप देना मात्र है । विपमता को मिटाकर समता का सूर्योदय करना 
मात्र है। वीर के शास्त्रों श्रथवा आगमों से मैंने जो प्राप्त किया, उसमें 
सर्वोत्तम वस्तु यही है । वीर के श्रनेकान्तमय पूर्स ज्ञान के उपदेशों से 
मैं परमाकर्षित और हित हूं । 

स्ग्राही चेतन-सत्ता का प्रकाश प्राप्त करने के लिये पुरुषार्थ 
क्रिया का सम्पादन बीर का द्वितीय परमोत्तम सिद्धान्त श्रमणाचार है । 
मानव जैसे तुच्छ प्राणी का अपनी ग्रात्मा की स्थिति का बोध पाकर 
दुसरों की श्रात्मा में अपना बोध--संसार में अशान्ति और व्यवस्था 
की दारुण विषमता को देखकर, स्वात्म बल को जागृत कर, परमात्मा 
रूप बनकर, जगत्‌ में समता का प्रचार करना-जगत्‌ के दुःखी जीवों 
को प्रनन्त सुखों की ओर ले जाना महाद्‌ पुरुषार्थ का कार्य था । 


वीर ने ईश्वर जेंसी परम सत्ता का निरीक्षण अपने आप में 
किया झौर उसे पाने के लिये गृह जीवन को त्याग कर एकान्त, शान्त 


धर 


तपस्वी जीवन को प्रंगीकार कर, अनन्त प्रकाश की खोज में लीन रहे । 
वर्षों तक ग्रनन्त वीयें को प्राप्त करने के लिये परिषह एवं उपसर्ग सहन 
किये, तपस्याएं कीं, मौत रहे, ध्यानमग्न रहे, भ्राध्यात्मिक भ्रन्वेषणा 
में जीवनदान दिया श्र प्रंत में भ्नन्‍्त कंवल्य को पाया । 

मानव स्वयं पुरुषार्थों बने, भाग्य एवं पराश्चित जीवन का 
त्याग कर स्वाश्रयी स्वाधीन स्वतन्त्र एवं स्वाध्यायी बने, यह मूल मन्त्र 
महावीर का था । महावीर ने प्रभु रूप में जन्म प्रहणा नहीं किया, 
लेकिन अपनी क्रियाप्रों एवं पुरुषार्थ से प्रभु तीथँंकर बने । झ्रात्मा पर« 
मात्मा बन सकती है, यदि मानव प्रात्मा से महात्मा, विरक्त, निर्वेद, 
निग्नेन्थ, अमण एवं परिव्राजक बने! श्रमण बनने पर कषायों और 
विषयों को जीतने के लिये निरन्तर ध्यानस्थ मनोवृत्ति को ग्रहण कर 
प्रात्मा के भ्रनन्‍्त प्रकाश पर के झ्ावरण को दूर करने के लिये सतत्‌ 
यत्नशील बने । क्षायिक गुणों को ग्रहएाकर आत्मा से आबद्ध मोह, 
भ्रज्ञानादि कर्मों का मूलोच्छेदद करे। बन्धन से मुक्त होते के लिये 
निरन्तर क्षमक श्रेणी में बढ़ता रहे श्रौर भ्रन्त में प्रनन्‍्त कंवल्य को 
पाने का प्रबल पुरुषार्थ साथंक करे । 


मानव मात्र अ्रनन्त-प्रनेकान्त का ग्राही बनने के लिये स्वाधीन 
बनकर पुरुषार्थशील बनना स्वीकार कर वर्तेन करे, यह दिव्य घोष 
वर्घमान महावीर ने स्वाचार वर्तन से जगत के सम्पूर्णों प्रारिण जगत के 
लिये किया । इस वतंन से मैं बड़ा प्रभावित हूं । 
नापेक्षा चक्रिरेह्हेंन परं सहायक॑ क्वचित्‌ । 
नेतह भूतं भवति वा भविष्यंति जातुचित्‌ ॥। 
और 
स्ववीर्येणेव गच्छान्ति जिनेन्द्रा: परम पदुम ।। 
ये दो महाद पद्यात्मक विवरण स्वयं कर्ता, स्वयं पृरुषार्थसेवी, 
श्रमजीवी, श्षमशरूप परमात्मा बसने का उदधोष करते हैं। कसी सी 
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अहुत बनने के लिए दूसरों की सहायता की आवश्यकता नहीं रहती । 
जितने भी जितेन्द्रिय हुए हैं, वे सभी अपने पुरुषार्थ से परमपद को अ्राप्त 
करने में सिद्ध हुए हैं । 

जो व्यक्ति मुमुक्षु एवं भव्य की श्रेणी में आता है, वह किसी 
भी पराशक्ति भगवान, विश्व रचयिता विधाता और अहृए्य सहायक देव 
की शरण नहीं जाता । “देव, देव झालसी पुकारा“- भाग्य से होगा 
अथवा देव की कृपा से होगा। यह सब आलसियों की पुकार है । 
“अ्रप्पा कत्ता विकताये”--आ्रात्मा ही कर्ता और भोक्ता है। कोई भी 
दूसरा इसमें दखल नहीं कर सकता । 


महावीर ने उस समये के ऋषि महर्षियों के यज्ञों में होने वाले 
पाखण्ड को और श्रम के प्रति भालस्य को दूर हटाया । स्त्री, शूद्रों के लिये 
पुरुषार्थ के बल पर परमात्मा बनने का मार्ग प्रशस्त किया । शूद्र जीव 
भी भ्रपने भ्रात्मिक श्रम के द्वारा अनेक जन्मों के सतत्‌ प्रयास से पर- 
मात्मा बन सकता है| नर जन्म मानव जन्मधारियों के लिये सिद्धदायक 
है । श्रमशील बनने से जन्म सार्थक होगा । मानव, इसी जीवन में सबसमें 
झपने झरापको देखता हुआ भर सबके साथ समान वर्तन करता हुआ, 
जीवनमुक्त बन सकता है। “कषायमुक्तिःकिल मुक्तिरेव” का डिडिसताद 
करने वाला वर्धभान महावीर क्रोध, मान, माया श्रौर लोभ से स्वयं 
दूर होने का श्रम करता है, स्वयं मुक्त बनता है और दुनिया को वह 
मुक्ति का मार्ग बताता है; श्रमणा धर्म और श्रमण संस्कृति का पुनरुद्धार 
करता है । अपनी भक्ति, परमात्मा की भक्ति श्र नाम के यशोगान की 
किसी भी प्रकार की अस्तित्व-वृत्ति को वीर स्वीकार नहीं करता । 


आाज जो हम लोग उनका भगवान्‌ के रूप में मानने का बोझ 
उठाये हुए हैं, उससे हम स्वयं बोभिल बन गये हैं । वे भ्रज्ञान, प्रदर्शन, 
मोह, वेदनीय, भायु, लाम, गौत्र भर भ्रन्तराय को नष्ट कर, प्रनस्त 
झअनेकान्त के प्रकाश को पा जाते हैं। उनसे श्रम का फल हमें भी घरो- 
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हर में मिलता है। यदि हम उस चेतन पुंज का विश्व के विराट रूप 
में दर्शन करलें, तो हमें उनके २श्सौवीं निर्वाण जयंती का बाह्य 
प्रदर्शन का श्रवसर ही प्राप्त न हो । हम दर्शन करने की भ्रपेक्षा प्रदर्शन 
प्रिय हो गये हैं। भ्रत. मैं उनके प्रनेकान्तमय जीवन दशेन के साथ 
अममय श्रमण भगवान के भी दर्शन का, जगत्‌ के विज्ञ पुरुषों को इस 
प्रोर बढ़ने, सोचने भौर व्तने का, भाद्वान करता हूं । 


क्री श्रमरभारती 
दिसम्बर, १६९७३ 
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22% 222/0003%5% ग्रनेकान्तवाद 
या 
अग्नेकान्त सिद्धान्त 


“जैन” शब्द जैसे व्यवहार में श्राया, वैसे ही “अनेकांतवाद” 
का प्रयोग हुआ । “जन” शब्द स्वयं श्रमण संस्कृति के संस्थापकों ने 
नहीं दिया । श्रमण धर्म में श्रमणोपासक या श्रमणोपासिका अथवा 
श्रमणा-अभ्रमणी शब्द का प्रयोग हुआ है। इसके साथ ही “निगण्ठ” 
शब्द का भी बार बार उल्लेख प्राया है। वीतराग धर्म एवं जिन के 
धमं का प्रयोग भी कहीं कहों भ्राता है। परन्तु जिन के अनुयायी जैन 
कहलाने के अथथ में बौद्ध, शैव, वैष्णव आदि की भांति जिन शब्द पर 
से जैन शब्द का प्रचलन अन्य मतावलम्बियों ने ही किया है। भगवान 
महावीर ने कभी अपने धरम का नाम यह नहीं बताया, न ही कहीं 
जैन धर्म शब्द का प्रयोग प्राचीन ग्रन्थों एवं प्रागमों में आता है ! पुरानी 
रखनाश्रों में इसका प्रयोग नहीं सा है। झाय॑ धर्म (ग्रज्ज धम्मो) 
अवश्य प्रस्तुत हुआ है। दूसरे मतावलम्बियों ने इस निवृत्ति प्रधान 
श्रमण धर्म को जिन धर्म और उसके भ्रनुयायियों को जैन कहकर 
जगह-जगह उल्लेख किया है श्रौर ज॑न शब्द रूढ़ बन जाने से ज॑नियों 
का धर्म जैन धर्म' कहलाया । 


इसी प्रकार प्राचीन समय में चलने वाले भ्रनेक विचार परम्पराष्रों 
को 'वाद' रूप से पुकारा गया है। हमारे यहां भी दृष्टिवाद, स्याइवाद, 
नयवाद, सापेक्षवाद भ्रादि व्यवहार में श्राये हैं। वैचारिक क्षेत्र के 
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कुछ वाद वास्तव में कुछ वाद हैं। लेकिन पझ्नेकांत अपने आप में 
एकांतवाद का प्रतिकार है, विरोधार्थ (उल्टा) है। जो वाद हैं वे 
चचंणीय हैं--विवाद युक्त हैं, झतः वे एकान्त का पोषण करने वाले 
है। अनेकात का अश्रर्थ है--अनेक में जिसका भ्रन्त है प्रथवा अनेक का 
जहा भ्रन्त है। भ्रर्थात एक का भ्रन्त प्रनेक में और भनेक का प्न्त 
जहां होता है वह वाद नहीं रह सकता, वह सिद्धान्त बन जाता है । 
जब तक एक पक्ष का पोषण होता, वाद रहता है। लेकिन अनेक--- 
झननन्‍त का जिससे समावेश होता है वह वाद कैसे रह सकता है ? 
जैसे छोटे बड़े नालों और नदियों की भ्रनेकता प्रत्यक्ष हृष्टिगत होती 
है, लेकिन जब वे समुद्र में मिल जाती है तो एकता यथा श्रनेकता दोनों 
ही बिलीन हो जाती हैं प्रौर सागर बन जाता है। सागर के समान 
ही अनेकांत है, श्रतः उसके साथ वाद शब्द का प्रयोग शोभा नहीं 
पा सकता । 


जैसे वीर के प्रागमों मे हृष्टिवाद है वेसे हष्टिवाद से समिष्टवाद 
भी प्रादुभूंत होता है। भिन्न भिन्न दृष्ठियों से सिद्धान्त को, प्रागम 
को, प्रवचन को श्र प्राज़्वाणी को समझा जाता है, लेकिन वाणी 
अ्रपने आप में अखण्ड भ्रौर भ्रजस्त्र भावों के लिये होती है। तीनों 
कालों श्लौर तीनों लोक में जो श्रबाष्य हो, भ्रकाव्य हो शाश्वत हो 
झौर एक समान व्यवहृत हो, उसे हम वाद नहीं कह सकते । वह तो 
सिद्धान्त है । 

जैसे अहिसा, सत्य, अचौर्य, ब्रह्मचर्थ और भ्रपरिप्रह पंचशील 
एक प्रहिसा, सहयोग, प्रेम तथा शांति के ही भिन्न भिन्न रूप हैं, 
अथवा सम्यक चारित्र के भ्रग है भर पूर्ण चेतन तत्व के प्रकाश को 
पाने के लिये भिन्न-भिन्न चर्या के प्रंग हैं । उसी तरह भगवान महावीर 
के मिग्रण्ठ धर्म को वह श्रन्य तत्वों को भिन्न भिन्न तरीकों से समभने 
के लिये पूर्ण ज्ञान का दोतक, उनका अनेकात सिद्धान्त है। जो सूर्य 
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के समान स्वयं मासित होता है, उसे प्रकाशित करने के लिये दूसरे 
प्रकाश की प्रावश्यकता नहीं है। विश्व के तमाम धर्मों को समभने 
में भी भ्रनेकांत सिद्धान्त लागू किया है । 


भिन्न-भिन्न दृष्टियों भ्ौर वादों को समभने भौर निष्कर्ष 
निकालने के लिये वाद-ब्रिवाद प्रथवा तक की प्रतिष्ठा की ग्रावश्यकता 
नहीं है । प्रनेकांत तो इन सब प्रयोगों और प्रयत्नों में स्वयं बरतेमान 
है। भ्नेकांत के ही अ्रनेक भौर अनन्त रूप हैं, जो ज्ञान लाभ के 
लिये प्रयोग में झा रहे हैं। प्रनेक ढंग ही प्रनेक मार्ग हैं श्रौर प्रनेक 
मार्गों का सम्मिलन ही श्रनेकाँत है। अ्रत: यह पूर्ण है । जहां पूरणंता 
है वहीं प्रनेकात सिद्धान्त है । जिसका भ्रन्त ही सिद्ध है, सफल है वह 
सिद्धांत हैं । जैसे (0) पूरं-जीरो स्वयं में पूर्ण है। जितनी भी 
गिनती की संख्याएँ हैं उनमें (0) पूर्ण ही पूर्णाद्धू है । यह ऐसा 
बलयाकार पूर्ण है कि इसका आदि और अन्त नहीं जाना जा सकता । 
जगत्‌ का झादि भ्रन्त बताने के लिये इसी बलयाकार (0) पूर्ण का 
प्राभय लिया जाता है। जैसे इस गोलाकार पूर्णाडू: में कहीं पर 
श्रादि भौर भ्रन्त का दर्शन नहीं होता, उसी तरह जगत्‌ भी अनादि 
प्रनन्‍्त है। श्रन्य प्रकों की लाइनों में श्रादि और भ्रन्त स्पष्ट मालूम 
पड़ते हैं, लेकिन (0) पूर्ण में प्रादि श्रन्त का पता नहीं मिल सकता । 
इसी तरह अनेकों का भ्रन्त होकर अ्रनन्त बनता है, वही भ्रनन्त 
अनेकांत है । भ्रतः वह पूर्णा है। पूर्ण (0) में से एक या भ्रनेक बार 
निकालने पर शेष भी पूर्ण रहता है और एक या झनन्‍्त बार योग 
देने पर भी पूर्णा ही श्राता है। भाग दो या गुणा करो, सब में एक 
ही उपलब्धि होती है, वह है पूर्ण (0) । प्रतएव पूर्ण की तरह 
प्रनेकांत को भी पूरा रूप मानें सिद्धान्त मानें, झ्तः वाद का भ्रन्त 
है, सिद्धान्त का नहीं । 


जितने जगत्‌ के तत्व हैं या द्रव्य प्रथवा पदार्थ हैं, उन सबसें 
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भनेकातता है। जयत्‌ के जितने धर्म मार्ग हैं, मजहब हैं, पन्‍्य अ्रथवा 
वाद है, उन सबमें प्रनेकात का अस्तित्व है, उन सबसे प्रनेकांत 
वर्तमान है । बिता भधनेकाँत को समझे उनके स्वभावों का ज्ञान भी 
नहीं हो सकता । उनकी शभ्रनेकांतता ही उनका स्वरूप है। ये सब 
तत्व, द्रव्य पदार्थ, गुण या धर्म मार्ग अनेकांत है| यही पूरा हैं भौर 
प्रनन्त धर्मात्मक वस्तुओं को समभने के तरीके भी प्रनन्त हैं।वे सब 
झनेकात सिद्धान्त के प्रनन्त रूप हैं | अ्रतएव भ्रनेकात भ्रनन्त किरणों 
वाला पूर्ण ज्ञान अथवा केवल ज्ञान रूपी सूय है, जो वाद न होकर 
स्वयसिद्ध श्रनेकात सिद्धान्त है श्ौर केवल ज्ञानियों द्वारा ही प्रशस्त 
किया हुआ है ! अल्पन्ञों द्वारा बनाया हुआ वाद होता है। यह प्रनन्त 
वादों का भ्रस्त करने वाला श्रनेकात सिद्धान्त है । 


वीर प्रभु ने उस समय के प्रचलित वादों था धर्म मार्गों का 
विरोध नहीं किया, प्रपितु उनमे रही हुई सत्यता का विश्लेषण कर 
समन्वय दुष्टि से सत्य का सही तरीका जगत्‌ के सामने रखा भौर 
स्वय ने काम में लिया । 


प्रद्वतवादी श्री जगदगुरु शकराचार्य ने भारत के सभी धर्मों 
झोौर वादों को परास्त कर दिया लेकिन वे अनेकान्तमय वीर-धर्म 
को परास्त करने में सर्वथा असमर्थ रहे । वे यो कहते थे कि “यह 
बहुत बिलों वाला चूहा है, इसे पकड़ना बड़ा मुश्किल है । एक बिल 
की तरफ बढ़ता हु तो दूसरे मे चला जाता है ।” इस तरह जो 
शकराचार्य पहले ग्रनेकाँत को सशयवाद कह कर पुकारते थे, उन्होंने 
ही इसे अनेक बिलों वाला चूहा कह भनेकात की सार्यकता कबूल 
की । वे समझ गये थे कि यह एकातवाद को स्वीकारता नहीं है । 
भ्रमुक भ्रपेक्षा से यह भी सत्य और वह भी सत्य है, ऐसा मानता है। 
कोई मार्ग और बाद पूर्णतया असत्य नहीं होते हैं प्रौर न अपने भाप 
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में पृर्ण होते हैं। जहां भ्रमेकांत सूर्य है, वहां सब वादों का भ्रन्त हो 
जाता है| 

इस सिद्धान्त का इतना भ्रसर हुआ कि इसी श्रद्वेतवादी 
वेदाल्त दर्शन में पीछे से चलकर द्वैतवादी, दवैतादबैतवादी, विशिष्टा- 
दृवतवादी, शुद्धादव॑तवादि भ्ादि अनेक सम्प्रदायें बन गईं, जो भ्रभी 
भी वर्तमान हैं। हमारा श्रनेकांत दर्शन दुनिया के जितने भी धर्म मार्ग 
या बाद हैं, उनका विरोध नही करता; वह तो भपनी समन्वय दृष्टि 
से इनमें भी सत्य देखकर परस्पर मिला हुआ समभता है या मिलाना 
बताता है।जो दो या भ्रनेक मार्गों का बताने वाला पथदर्शक बोर्ड 
होता है वह मार्ग नहीं होता । यह तो मार्गों को बतलाने वाला है। 
झतएव भ्नेकांत को वाद कहना उचित नहीं, यह सिद्धान्त है। 


जगत अनन्त है। जगत्‌ के तत्व, द्रव्य, गुर और पर्याय 
प्रनन्त हैं । विवक्षा करके समभाने के लिये एक, दो, तीन, चार, 
संख्या, भ्रसख्य और अनन्त भेद कहे जाते हैं। जीव भौर भ्रजीव दो 
तत्व कहे हैं, उन्हीं को ७ कहा, उन्हीं को ६ कहा | लेकिन ये स्थूल 
रूप से समभाने के लिये हैं । इनके भ्रौर भी बहुत भेद बना सकते है 
श्र श्रन्त में भ्नन्‍त का नम्बर भ्राजाता है। तत्वों, द्रव्यों, गुणों 
प्रौर पर्यायों को जानने के तरीके भी श्रनन्‍्त हैं । वे सब तरीके 
प्रनेकांत के रूप हैं। कहना होगा कि द्रव्य अनन्त और उनका ज्ञान 
करते वाला ज्ञाता प्रनन्त तथा ज्ञान भी अनन्त है।जो एक है वह 
प्रनन्तमय है और जो भ्रनन्त है वह एक है। एक का अन्त श्रनेक 
में हैं। एक व्यक्ति है भौर भ्रनेक से जाति बनती है | व्यक्ति का 
समावेश जाति में है ही। भ्रनेक का अन्त भनेकांत में है । अनेकांत 
भर्थात्‌ प्रतन्‍्त यही श्रनेकांत का रूप है | जैसे सिद्ध --'एक मांहि अनेक 
राजे अनेक माहि एककं--श्र्थात एक में अनेक और श्रनेक में एक है, 
वैसा ही श्रनेकात सिद्धान्त है । 


एक सुक्ति है--जे एगं जाराइ से सब्बं॑ जाणइ, जे सब्बं जाणइ 
से एगं जाशाइ'--'एको भावों सर्वथा येन दृष्टः, सर्वे भावा: सर्वथा तेल 
दृष्ठा: ।” इसके भाव को, श्र को भौर व्यंजन को जो समभता है, वह 
सर्वज्षता का उपहास नहीं कर सकता । एक द्रव्य को यदि ज्ञाता सम्पूर्ण 
रीत्या जान लेता है, तो उससे कोई वस्तु छिपी नहीं रह सकती। 
सर्वेकाल झौर सर्वक्षेत्र को सब प्रकार से जानने वाला प्रनन्त ज्ञानी- 
केवल ज्ञानी होता है । चर्म चक्षुओं से या शरीर के भ्न्य पअंग-उपांगों 
से यह ज्ञान सुलभ नहीं है, प्रतः इस ज्ञान का ज्ञाता भ्रतेकांत दर्शी 
होता है । वह एक भाव को भ्रनेक प्रनन्त दुष्टि से जानता है भतः 
वह भनेकांत ज्ञाता होता है । उसके द्वारा कहा हुआ भ्रनेकांत सिद्धान्त 
होता है । उसमें कोई भूल या कमी नहीं होती । इस तरह के भनेकांत 
को वाद से सुशोभित करना, सिद्धान्त की हत्या करना हूँ । स्वयंसिद्ध 
प्रनेकांत सिद्धान्त सर्वकाल झौर सर्वक्षेत्रों में पूर्ण व्याप्त है। समान 
रूप से व्यवहृत है, भ्रनेकांत को वाद मानना, मिथ्या ज्ञान की परिभाषा 
में भ्राता है । 

अनेकांत के साथ 'वाद' शब्द जोड़ कर जो श्रनेकांतवाद का 
प्रयोग झ्राज के या पुराने विदृवान कर रहे हैं वे व्यवहार दृष्टि से 
कर रहे हैं। निश्चय मे अ्नेकांत के साथ “वाद” शब्द उपयुक्त नहीं 
हैं । श्रत: श्रनेकांताद की जगह अनेकात सिद्धान्त ही वास्तविक 
प्रयोग हो सकता है, और हैँ । 


अनेकांतवाद' का शब्द प्रयोग जेन धर्म की तरह प्रचलित कर 
दिया गया हूँ। धर्म जिस तरह सर्व काल और सर्ब लोकों में एक ही 
है भौर शाश्वत है । धर्म की दो प्रतिकृतियां नहीं हो सकतीं, न धर्म 
के उगनेक रूप हो सकते हैं। यह निश्चय है कि धर्म को समभने और 
प्रयोग में लाने के प्ननेक और प्रतन्‍्त मार्ग हैं । धर्म को अनेक प्रकार 
से देखा जा सकता है भौर देखा जा रहा हैं । समय और क्षेत्र की 


दृष्टि से धर्म के भिन्न-भिन्न तरीके बना लिये जाते हैं । इन सबमें 
धर्म का अभ्रसली रूप किन्हीं अंशों में कायम अवश्य रहता है। उसी 
तरह प्नेकांत को भ्रनेक ढंग से देखा जाता है और उन सब तरीकों 
में श्रनेकांत का भ्रंश वर्तमान रहता है । हम झ्राज जैन दर्शन शोर जैन 
घर्म ऐसा पुकार कर प्रपने पूर्ण पुरुषों, सर्वज्ञों और तीर्थंकरों की 
अवज्ञा कर रहे हैं। ऐसा बता रहे है कि जैसे ईसाई, मुस्लिम, बौद्ध, 
हिन्दू भ्रादि धमं हैं; उसी तरह महावीर का प्रशस्त घर्मं भी उसी 
मन्जिल में हे। महावीर के अनेकांतमय दर्शन और भ्रनेकांतमय पूरा 
धर्म को हम दूसरे धर्मों की श्रेणियों में गिन रहे हैं।इस तरह जैन 
धर्म को विश्व धर्म बनाने के स्वप्न देखने वाले व्यक्ति स्वयं कृपमण्ड्‌क 
बन कर समुद्र को कुएँ के रूप में मान रहे हैं। यही आज के विद्वानों 
की बुद्धिमत्ता है। दूसरे व्यक्ति या विद्वान भिन्न-भिन्न पंथों को समभने 
की दृष्टि से वीर के विश्व धर्म को जैन धर्मं कहकर पुकारते हैं झौर 
हम कुछ कुछ उसे स्वीकार कर धन्य बनते हैं। यही हालत हमारे 
झनेकांत सिद्धान्त की बना रखी है जो सारी दुनियां की उलभलतों को 
सुलकाने का और भ्रनेक वादों झौर पंथों का समनन्‍्वयपूर्वक हल करने 
का बल रखता हैँ, उसे भी हम 'वाद' शब्द से सम्बोधित करें--यह 
कितनी दयाजनक स्थिति हैं। मैं समभता हूं मेरे उपयुक्त विश्लेषण 
के बाद “जैन कहलाने वाले वीर-धर्म के विद्वान वीर के बताये 
झनेकांत सिद्धान्त को 'भनेकांतवाद' न कह कर उसके लिये '्रनेकांत 
सिद्धान्त' का ही व्यवहार करेंगे । 


--भरी अमर भारती 
फरवरी, १६९७२ 
श्रमशोपासक विशेषांक 
झमर भारती 


छ्र 


महावीर का ग्रात्म-दीप 
और 
हमारा अ्रनुकरण 


सांसारिक कामनाप्रों का त्यागी, बैरागी, भिक्षुक गणना में 
श्राने वाला, श्रेष्ठ संत जू मक गाव के पास ऋजु बालुका नदी के किनारे 
शामक नाम के कृषक के क्षेत्र में शालिवृक्ष के नीचे गोदुहासन लगा कर 
ध्यान में तल्‍लीन हो, अन्तरात्मभावों में विचरण कर रहा था । 


वह समय मदोन्‍्मत कषायांकुर को वृद्धि करने वाली संसार 
की एक मात्र रमणीय, कांति धारक, मनमोहक, पृथ्वी का स्व गार 
रचने वाली, स्वच्छात्र नभ और श्वेत चन्द्रिका से श्रमृत धार बरसाने 
वाली, कर-करा में मस्ती धुन सवार कराने वाली कामांगिनी 
वसन्तदेवी-ऋतु का अवसान का था। वह जरा से जरजरित हो जी 
हो गई थीं। उसके दिन निकट आ लगे थे । प्रकाण्ड ग्रीष्माताप 
भ्रपनी तेजी को संसार पर छिटकाने के लिये उसकी भुकी हुई गर्दन 
पर झा धमका था । संसार में श्रब विभासिता के भंकुर अपनी दुम 
को जमीन में दवा कर नष्ट हो रहे थे | सूर्य की दिव्य कांति भब 
मनुष्य के हुदयों में जमह कर रही थी । 

ठीक वेशाल शुक्ला १०वीं को संसारी प्रलोभक कर्म शत्रुओं 
को नष्ट करने वाले, प्रमाद को जड़ोन्मूलन करने वाले तेजस्वी भ्रनन्त 
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सूर्यरश्मियों के भ्रात्म-दीप के प्रकट होने का महा स्वप्न देखा। यह 
स्वप्न उस वीर की तीक्रात्म ग्रंथि को भेद कर पअनन्त बलशाली 
चतुष्कर्म रूपधाती शत्रुशों को भेदन करने वाला शुभ चिह्न था। 
पग्रनन्‍्त ज्ञान-दर्शनमय ज्योति में प्रवेश कराने बाला आ्रात्म-दर्शक-पाषाण 
रूप था। वास्तव में वह स्वप्न श्रेष्ठतम तेजपुओुजमय श्राल्मदर्शन 
कराने वाला ग्रजीब प्रवाह था ! 


जैसे सूर्य की तेजस्वी किरणावली को ग्रहण करते-करते 
वेज्ञानिक मह॒ंदारन प्रज्ज्यलित कर देते हैं, उसी प्रकार तेजस्वी वीर 
ध्यान-तप द्वारा अपने ग्रात्मिक तेज की चिनगरारियों को बटोरते- 
बटोरते अ्रनन्त सूर्य रश्मियों के समान तेज पुञुज घारण करने वाला 
बन गया था । मेधाच्छादित चन्द्र जैसे मेघों के दूर होते ही स्वच्छ 
कांति युक्त बन जाता है, उसी तरह वीर कांति धारक सौम्य चन्द्र 
बन गया था । 
ज्ञानन तु तदज्ञानं येषां नाशितमांत्मना । 
तेषामादित्यवज्ज्ञानं प्रकाशयति तत्परम्‌ ॥। 


जिसने भ्रन्धकार को ज्ञान रूपी प्रकाश द्वारा भ्रात्मा से दूर 
हुआ दिया है, तत्काल ही उन श्रेष्ठ ग्रात्माम्रों में ज्ञान-प्रभाव 
प्रतिभासित एवं स्वयं प्रकाशित हो जाता है । 

साधारण भिक्षुक भ्रपनी शरीराकृति में बह राजा से कम 
मान्य हो सकता है, लेकिन जब उसकी आत्मा दिव्य तेज से आ्राविष्कृत 
हो जाती है, तब वह देवों भ्रौर नृपेन्द्रों का वंदनीय भर ग्रादरणीय 
बन जाता है । 


भ्रहा ! कैसा प्रदूभूत समय है । संसार का अज्ञानान्धकार ग्राज 
ज्ञान सूर्योदय के तीव्र प्रकाश से छिपकर कहाँ विलीन हो गया ? मन 
के संकल्प-विकल्पों से दुखितात्मा श्राज प्रनन्त सुख की झशोर गमन 


छ्ड 


करने के लिये उद्यत हो गया है। जिसका दास सदेव यह प्रात्मा बना 
रहा था आज उस वीर पुजारी ने अपने मन को विकारादि से हटाकर 
झात्मानुकूल बना दिया है। झब मन जैसी स्वतन्त्र विचरश करने 
वाली वस्तु भ्रौर इन्द्रियजनित कोई दुःख आत्मा में रहे ही नहीं । 
उपनिषदों में कहा है--“तनसनो विलय यांति तद्विष्णो परमभंपद्म ।। 
तस्मिन्‌ मनो विलीयते मनसि सकल्प विकल्पे दग्वे पुष्य पाये सदाशिव, ।* 
शक्स्यात्मा सर्वत्रायस्थितः स्वयं ज्योति शुद्धों बुद्धों नित्यों निरंजनः 
शान्त: प्रकाशयते ।” 


इसी तरह वीरात्मा का आत्म दीप स्वयं ज्योति रूप शुद्ध, 
बुद्ध, नित्य, निरंजन श्लौर शान्त प्रकाश से युक्त हो गया । संसार का 
बंदी स्वतन्त्र हुआ । वीर की ज्योति आनुभविक दर्शनों में लीन हो 
गई । उद्दाम कामनायें अपने पति के छूट जाने से कहाँ विलीन हो 
गई ? कुज्ञानी कषायादि रजनीचर श्रपना समूह लिये न मालूम कहाँ 
छिप गये ? कहने का तात्पयं यह है कि बीर का अात्म-दीप भ्राज 
स्वपर प्रकाशक प्रनन्त प्रकाश रश्मियों का बिना तेल बत्ती वाला 
श्रसली तेज छिंटक रहा है । 


न तन्न सुर्यो भाति न चन्द्र तारकम्‌ ॥ 
नेमा विधुतोभांति कुतों यमगिनि । 
तसेव भांतमनुमाति सव॑ । 
तस्योनाखा सर्व मिंदं विभाति ॥। 


क्षण भर के लिये दुनियाई व्यापार बन्द हुए। तीनों लोक में 
शांति छा गई । देवेन्द्र श्राकाश मार्ग से नीचे उतरे । ग्रपनी विजय 
दुदुभियों को बजाते हुये लोक को जागृत करने को उददत हुये | तीनों 
लोक में प्रकाश की एक भलक सी छा गई भर प्ननन्त प्राणी मुस्ध 
दृष्टि से देखने लगे; पर क्षण भर में ही यह दृश्य प्रोकल हो गया। 


उर, 


यह बिस्मय उन जीवों को ही मालूम हुओ और लाभ भी उन्हें ही 
प्राप्त हुआ जो इसको समभ पाये ये | 


बवीरसिह का केवलात्म दर्शन, चैतन्यस्पर्शन, निजानंदहबंशण 
तेजपुंजवर्षए ग्रौर प्रन्तरात्मभाव बिलोकन का वह समय कैसा निकला 
होगा यह भनुभव उस श्रेणी को पार करने वाले ही कर सकते हैं । 
हमारे जैसे पोथे-थोथे पण्डित ग्रनुभविक स्थलों का क्‍या स्वाद बता 
सकते हैं ? 


वीरसिह ने जिस मार्ग के लिये, जिस ध्येय के लिये, जिस कार्य 
के लिये, जिस प्रयास के लिये, जिस अनुसंघान के लिये और जिस गुत्थी 
को सुलभाने के लिये सांसारिक प्रगाढ़ बन्धनों को त्याग कर एक से एक 
तीन्न प्रात्म तेज प्रकाशक-तप साधन कर श्रन्तरात्म गवेषक बन गये थे । 
उस दिव्यानुभूति का आत्मानुसंधान द्वारा सदनुभव-सर्दर्शन-सदज्ञान 
प्राप्त कर अपने ध्येय को पा लिया । देखते ही देखते दिव्य ज्योति ने 
(हद्धाम से निकल कर) शरीर पर कब्जा कर देह को भव्यक्ृति से 
भूषित कर दिया। आस पास का प्रदेश श्रलोकिक आनन्द की लहरों से 
लहरित हो, मंत्र मुर्घ बन गया । देखते ही देखते दिव्यात्म-दीप-प्रदेश 
संसार के करा-क्रण में फल गये भौर फैलते ही देवेन्द्रों ने समवसरण 
रूप विचित्र स्थान की योजना की । प्रनेक देव, नर, किन्नर, पशु, 
पक्षी आदि सब प्राणी वीर के चारों ओर चुम्बक की तरह प्रात्मिक 
तेज से खिल हुये श्रा जमा हुये । कौन किघर से आया, पता नहीं 
चला । एक अजीब लहर थी कि सभी को इसी ओर खींच ले राई । 


खेर, यह तो एक साधारण सा वर्णोन वीर प्रग्मु के केवल 
ज्ञान प्राप्ति के समय का दिया, उनका ज्ञान-दीप कुछ झौर ही तरह 
जलाया गया था झौर हम हमारा प्रन्धानुकरण वाला दीप अजीब 
तरह से जलाते हैं, यही दोनों में वेषम्य है । 
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वीर-निर्वाणा के पश्चात्‌ देवों ने उसके बल ज्ञान की प्राप्ति 
करन वाले श्र८्ठ संत का ज्ञान प्रकाश किस ढंग का था यह बताने के 
लिये रत्न दीप सारी पृथ्वी पर जलाकर उस वीर का अनुकरण करने 
के लिये दुनिया को सच्चा रास्ता बताया; क्योंकि वे क्रिया नहीं कर 
सकते थे, अतः उन्होंने झाडम्बर ही कर दिखाया और हम भोले मानव 
उसकी थोथी नकल कर तेल-दोप, विद्य॒ुद्वीप भौर लक्ष्मी पूजन का 
प्रदेतघुत-दीप जलाकर ही खुश हो जाते हैं । 

प्रब देखिये और तुलना कीजिये वीर का घात्म-दीप, सुरों का 
रत्न दीप श्रौर आपका अप्रप्राकृतिक दीप, इनमें कौनसा दीप श्रेष्ठ है 
ओझौर कौन से दीये की दीपावली मनानी श्र यस्कर है ? 


जैनियो ! जब से ज्ञान-क्रियाम्याम्‌ की दो ग्रांखों से बने 
जैनियो और द्विजो-आवको ! श्रव्रती से ब्रती बने हुये उपासको ! 
श्रमणों ! सत्यात्म तेज के अनुयायी ब्राह्मणों ! वाणिज्य-गोपालन 
ग्रादि कर्मों से बने वेश्यो और संसार की रक्षा करने वाले क्षत्रियों ! 
क्या क्षतात््‌ (जैन धर्म की क्षत्‌ विक्षत्‌ दशा को देखकर ) क्‍यों नहीं 
आ्ायते-रक्षा करते हो । श्रब भी अ्रंघानुकरण कर भूले ही जाभोगे ? 
क्या निर्वाणोत्सत्ष दीये जला कर और लक्ष्मी पूजन कर ही मना 
लोगे ? भयंकर भूलें करते हुये भी प्रायश्वित श्र पश्चाताप का 
संवेदन भी नहीं करोगे ? २४७२ वर्ष पूर्णो हुए वीर निर्वाण हो 
चुका; लेकिन उसके बाद कभी किसी ने यह भी सोचा कि बीर ने 
जैसा कष्ट उठा कर हमारा उत्यान किया था। क्‍या हम प्रव भी 
सेवा योग द्वारा सहयोग कर उसकी अल्पांश की जागरणा कर सकते 
हैं था नहीं ? 

वोर-अभु ने तप, ध्यान झौर त्याग मार्ग द्वारा श्रपनी श्रपती 
आत्मा का प्रकट प्रदीप जला कर, उस समय के भ्रज्ञातान्धकार को 
नष्ट कर सदुशान संवेद का प्रचार किया । सादे हिन्द में क्षत्रिय 


३ 


प्रचारकों की घुम सचा दी | श्राज उसके २५०० वर्ष बाद भी प्रकाश- 
शासन अस्त ब्यस्त दशा में भी मौजूद है । उसका तेज आज की रात 
के दीये से कई हजार गुता, अनन्त गुना बड़ा है । हमें दीपावली को 
लोक त्यौहार के रूप में ही न मना कर सत्य दर्शन प्रचारक की 
निर्वाण॒तिथि-रूप में इस दित का प्रचार करना चाहिये | इसी दिन 
गौतम-गणधर को कंवल्य प्रकट हुआ था । वीर के प्रधान शिष्य की 
मोह-प्रन्थि छूट कर ज्ञानात्म तेज प्रकाशित हुआ था | क्‍या हम वीर 
के भ्नुयायियों में स्नेह का प्रत्यल्प प्रकाश भी नहीं प्रकटेगा ? 


प्रभो ! आपने स्व प्रकाश से अ्रपना संघ आज दिन तक 
प्रकाशित बना रखा है, लेकिन हम विरुद्धाचार अ्रनुचर भ्रपने स्वामी 
की झाज्ञा को पालन करने की श्रपेक्षा, लक्ष्मी पुजन के भूठे भोह में 
निर्वाण॒ तिथि को भूल चुके हैं | शभ्रापके प्रकट दीप ने दुनिया में प्रकाश 
फैलाया; लेकिन हमारे दीये श्रभी घुधले प्रकाश से, हमारे घर के 
सम्पूर्णो भाग को भी प्रकाशित नहीं कर सके हैं । हमारे साधु आपस्री 
विद्वंष श्रौर मान रूपी तेल के प्रदीप जला कर, उल्टी मति से बेभान हो 
रहे हैं। उनमें सात्विक शक्ति तो नष्ट हो ही गई है, लेकिन राजसी 
सत्ता भी नहीं रही है| तामसी बुद्धि ने उन्हें और तुम्हारे संघ को 
श्रन्धकार में डाल रखा है। कया अ्रन्तज्योति जगाने वाला वीर इस 
जैन शासन को दीपाने के लिये भी कभी प्रकट होगा ? इन मृढ़, 
बाड़ाबंदी को चाहने वोले पुजारियों को सजग करने वाला वीर कभी 
पैदा होगा ? 


संसार में आज हिंसा का ताण्डव नृत्य बड़े जोरों से हो रहा 
है । लोग घंहार करते पर इतने तुले हुए हैं कि अपने भाइयों की भूल 
झ्ौर लज्जा का भी खयाल नहीं कर रहे हैं । किधर तो लाखों करोड़ों 
का द्रव्य बढ़ रहा है श्रौर किधर दीन, हीन, नग्न बने हुए हैं। कहीं 
दिनोंदिन प्रकाल-दुर्भिक्ष के कारण मृत्यु के मुख में नित्य जन समा 


छ्८ 


रहे हैं। कहीं भी शांति के चिह्न नहीं दीखते हैं। श्राज हमें इसका 
विचार करना है कि हमें क्‍या ऐसे मौकों पर भनों तेल जला कर हमारी 
खुशियाँ मनाना उचित है या सत्य और भ्रहिसा के पुजारी को वीर 
प्रभु का असली निर्वाणोत्सव मनाकर ज्ञान प्रकट करने श्ौर चिरशांति 
प्राप्त करने के लिये प्रयस्त करना ठीक है ? 


वीर नवयुवकों ! श्रपना समाज धन-लोलुप बना हुभा है। 
वीर के तप और त्याग को भूल गया है। गौतम जैसे शिष्य ने 
निर्वाशोत्सव मनाया था झ्राज हमें उसी तरह सद्ज्ञान का प्रदीप 
जला कर मनाना है । संसार को शांति-अ्हिसा का पाठ पढ़ाकर 
मनाता है । संसार में प्रज्ज्वलित हिसा की आग अब शांत करना है। 
यह कार्य वीर के प्रतुयायी ज्ञान और क्रिया की दो पांखों वाले जैन 
युवक ही मनाने में सामर्थ हो सकते हैं | झतः है नवयुवाझ्रो ! 


उतिष्ठोत्तिष्ट निर्भीक: स्फारय ! स्फार ! पौरुषम्‌ । 
समर्पय निजं योगं समाजोत्थान करमंरि ।। 


झाप उठो, उठो, निर्भव होकर श्रपने पुरुषार्थ को बताओ भौर 
प्रपनी सारी प्रवृत्तियां समाजोत्थान के काये में समर्पण करदो । 


--अन प्रकाश 
र४-४-४४ 


९६ 


विद्यार्थी-जीवन की दिशाएँ 


विद्या चाहने वाला विद्यार्थी होता है। विद्या का साधारण गर्थ 
ज्ञान है । शिक्षा हो विद्या कहलाती है। ज्ञान मानव की श्राटिमक 
ग्रौर शारीरिक शक्तियों को विकसित कर समाज में रहते हुए मानव 
का और समाज का विकास करता है और प्रन्त में मानव को उच्च 
स्थान दिला मुक्ति दिलाता है। 'सा विद्या या विमुक्तये” के सही भ्र्थ 
को चरितार्थ करता है । 


विद्यार्थी का एक जीवन होता है, जो २५ वर्ष को पूर्व की उम्र 
तक गिता जाता है। यों जीवन भर विद्यार्थी ही रहता है। कितना 
भी प्रौढ़ विद्वाव हो, कुछ न कुछ नवीन ज्ञान से भ्रपनी प्रज्ञा को विस्तृत 
करता रहता है | विद्यार्थी-जीवन विद्या प्राप्त करने हेतु होता है और 
विद्या प्राप्त करना ही उसका ध्येय होता है । 


विद्यार्थी-जीवन निश्चित एवं स्वशासी होता हुआ भी श्रनुशासित 
होता है | अ्रनुशासन के बाहर विद्यार्थी-जीवन उद्धत, उच्छुखल और 
आवारा बन जाता है। विद्यार्थी-जीवन में कमाने की और खाने की 
चिन्ता नहीं रहती और न ग्रहस्थ जीवन संचालन की घुन या फिक्र ही 
रहती है, चिन्ता सिर्फ प्रम्यास करने की होती है । यदि सही माने में 
विद्यार्थी जीवन अपनाता है, तो विद्या का प्रजनन करना ही विद्यार्थी का 
मुख्य कर्तव्य रह जाता है । 

राजनीति में भाग लेना, सामाजिक व्यवस्था में फैलना, 


छत 


धापिक पचड़ों में फंचना, हड़ताल प्ादि कार्यों में प्रवानी करना भ्ौर 
जातीय बन्धनों में भपने को डालना विद्यार्थी-जीवन के कार्य नहीं हैं । 
विद्यार्थी कपने भाप में एक भथूरा व्यक्ति होता है और उसे शिक्षा के 
माध्यम से पृर्णेता प्राप्त करनी होती है । जोवन के लक्ष्य बिन्दु को 
सममभकर उसका प्रशिक्षण प्राप्त कर सफलजीवी बनना है। 


विद्यार्थी आन का भ्रभ्यास क्यों करता है ? यह जब तक समझ 
नहीं सके, तोता रटनत और वह भी भार रूप (विद्या ग्रहण में) बन 
जाता है। रटना प्रौर जबरदस्ती से पढ़ना--ये सब कार्य मानसिक 
दबाव पैदा कर विद्या के प्रति ग्ररचि पैदा करते हैं। भ्रतः बच्चों में 
शिक्षा के प्रति भूख पैदा करना परमावश्यक है । जब तक धूल जागृत 
न हो, खाना भी नुकसानदायी भौर रोगवद्ध क बन जाता है। यही 
दशा ज्ञान ग्रहण की है। जिधर व्यक्ति को जाना है, उस दिशा का 
बोध होना प्रत्यावश्यक है । भ्रन्यथा निश्चित लक्ष्य की प्राप्ति से भटक 
जाता है। इससे सही मार्ग प्राप्त करना मुश्किल ही है । विद्यार्थी सही 
माने में शिक्षा का प्रहण करने वाला है; प्रतः विद्यार्थी कहलाता है । 
विद्या की भूल या चाह यदि विद्यार्थी में है, तो वह सही भ्रर्थ में 
विद्यार्थी है श्ौर उसका पढ़ना भी साथंक है । 

बच्चों को पिता विद्याम्यास के लिए स्कूल भेजते हैं, चूंकि पुत्र 
को पढ़ाना पिता का कत्तव्य है। पढ़ाने से वह कमाने जेसा बन 
जायगा । पढ़ाना इस समय की परिपाटी है। पढ़ाने की गरजे से पिता 
पुत्र के हित पैसा खर्च करता है, दुख उठाता है, पढ़ने के सारे साधन 
जुटाने में श्रम करता है। नादान बालक को पढ़ने की भूख जागृत नहीं 
होती है भौर न पढ़ते के तथ्य को समझ पाता है। इसलिए उसे पशुओों 
और पक्षियों की तरह ग्रक्षर ज्ञान एवं तोता रटन्‍्त का स्मृति ज्ञान 
दिया जाता है । इससे कुछ लाभ तो स्वतः हो जाता है प्ौर इसी तरह 
प्रथम सोपान पार कर सेता है भोर नया जगत्‌ पा लेता है । उसे 


ष्है 


पुस्तक के चित्र और भ्रक्षर पढ़ने में मजा प्राता है तथा धीरे-धीर॑ वह 
गायन गाता है और पुस्तक में प्लौर क्‍या है? यह जानने की घुन में 
झागे बढ़ता है । इस तरह भी बच्चों में पढ़ने की भूख तैयार की जाती 
है । दूसरे तरीके में बल्चों को कहानी एवं संसार के वातावरण का 
ज्ञान देकर विद्या पढ़ना उनके लिए भी आवश्यक है, ऐप्ती समझ पैदा 
की जाती है । हर हालत में भ्रच्छे ज्ञानी बनाने के लिए विद्यार्थियों में 
भूख पैदा करना आवश्यक है। यह भूख यात्रा एवं ग्रच्छे सज्जन 
व्यक्तियों के संस्गंजनित ज्ञान से भी पैदा होती है । 


किसी भी समुझ्नत विद्वात्‌ गृहस्थ कुल में जन्मा हुआ बच्चा 
अपने सामने पाठ्य, दृश्य एवं श्रव्य सामग्रियों को पाकर उस श्रोर 
बढ़ने की गति अपने श्राप करने लगता है। परिस्थितियाँ प्रनुकूल होने 
से प्रगति कर लेता है । बच्चा स्वयं उन सामग्रियों के विषय में प्रश्न 
करता है। ये क्‍या है ? क्‍यों हैं ? इनसे मेरा क्‍या सम्बन्ध है ? ये मेरे 
किस उपयोग में भ्रा सकती है ? भ्रादि प्रश्न मस्तिष्क में उभरते हैं । 
वह यह भी जानना चाहता है कि मेरे माता, पिता भाई आदि परिवार 
के व्यक्ति इनसे इतना क्‍यों लगाव रखते हैं ? प्रश्न होता है, वहीं उत्तर 
प्राप्ति भी होती रहती है। ऐसे ही' स्वतः बच्चे ज्ञान की तरफ खिच 
जाते हैं भौर पढ़ना तथा बढ़ना दोनों उमंग से करते हैं । इन जिज्ञासाओं 
में भूख की वृद्धि होती है और सही भ्र्थ में ऐसी परिस्थिति पा विद्यार्थी 
विद्यार्थी बन जाता है। साधारण से अधिक पा जाता है झौर दुनिया 
को भी दे जाता है । 


विद्यार्थी-जीवन में ज्ञान दो प्रकार का माना है। शारीरिक 
भौर भात्मिक । सजीव शरीर में भ्रनन्‍्त शक्तिशाली आत्मा में अनन्त 
झौर भगाघ ज्ञान तथा शक्ति की उपलब्धियां विद्यमान हैं। सदयोग, 
सुयोग अथवा सहयोग मिलते पर वे साकार हो जाती हैं । बाहर के सारे 
योग निमिस मात्र हैं। बाहर से कुछ भी जुटाना नहीं पड़ता है। जो भीतर 


५ 


जमा है भौर ढठंका है, उसे ज्ञान में प्रकट करना है। विकसित कर 
जानकारी में लाना झोर शक्ति स्पन्दन करने का कत्त व्य करना ही 
पढ़ना है और यही कार्य विद्यार्थी-जीवन की सही दिशा है। कर्तव्य 
पथ है । लक्ष्म बिंदु है । 

शरीर से पुरुषार्थ कर उपलब्धियाँ प्राप्त करें, रक्षण करें भौर 
फैलावें भौर जीवनांत में शक्ति सम्पन्न हो, साकार से मुक्त हो, भमर 
बन जावें--यह बात शारीरिक श्रम की है| व्यवहार में शारीरिक श्रम 
ग्रौर मानसिक श्रम दोनों श्रात्मिक और सामाजिक विकास से समान 
सहयोगी होते हैं । इसोलिए शिक्षाएँ भी दोनों की मानी हैं। शारीरिक 
शक्तिवाला युद्ध, रक्षण, कृषि, श्रम और प्रजनन वृद्धि कर सकता है। 
विद्वाद्‌ इसमें सहयोग दे सकता है, लेकिन प्राय: विद्वान श्रमजीबवी नहीं 
होते हैं। उनका ज्ञानमय पुरुषार्थ गिना जाता है। शारीरिक श्रम 
जितना चाहिए विद्वान्‌ नहीं कर सकता है, लेकिन पूर्ण पुरुष वही है, 
जो शारीरिक श्रौर श्रात्मिक शक्तियों का पुज होता है । 

विद्यार्थी-जीवन की दिशाएँ शरीर को शक्ति सम्पन्न एवं सुदृढ़ 
बनाने प्रौर बुद्धि बुद्धि करने की हैं | वे दिशाएँ हैं जिनकी तरफ बढ़ना 
ग्रावश्यक है--भ्रसत्य से सत्य की श्लोर, मृत्यु से श्रमरता की शोर 
अन्धकार से प्रकाश को ओर तथा निबंलता से सबलता की झोर | ये 
चारों दिशाएँ मानव को पूर्ण सच्चिदानदमय बनाती हैं। समाज को 
शान्‍्त एवं व्यवस्थित रखती हैं। जीवन ध्येय भी यही है कि जब तक 
जीवें और जहां जीवें, वहां शान्ति भौर व्यवस्था हो, जीवन निर्वापष 
गति से प्रवाहित हो । भ्रभाव-प्रभियोग का नाम न रहे । सभी साधन 
सम्पन्न बनें भौर सबके साथ स्वयं साधन सम्पन्न बने । ऐसे ही लक्ष्य 
उत्तम जीवन जीने के हैं। ऐसी दिशाओं के नाम-पौरष, सदाचार और 
अ्रमरता है । विद्यार्थी-जीवनस इन्हीं दिशाभों की भोर बढ़े, यही उसका 
कत्त ब्य है । इसी से सब्चिदानन्द बन सकते हैं । सत्यं, शिवं, सुन्दरम्‌ 
का पथ थी बही है । 


ष्पे 


जिनका विद्यार्थी-जीवत ऊपर की दिश्लाओों की तरफ बढ़ने का 
नहीं है, वे विद्यार्थी स्वयं दुःखी जीवन व्यतीत करते हैं । दुःखी होते हैं 
और समाज में भी दुखमय वातावरण फंलाते है। जंसे भ्राज का 
बुद्धिमान विद्यार्थी अपने को मानवता का सर्वेसर्वा अधिकृत भ्रगुझा 
मानकर राजनैतिक नेताओं के चक्कर में फंसकर, विद्यार्थी जीवन के 
कर्तं व्यों को भूला देता है श्रौर जगह-जगह प्रदर्शन, हड़तालें, श्रामजनी 
एवं श्रन्य जन-धन का नुकसान करता नजर आता है । ये प्रवृत्तियां 
विद्यार्थी-जीवन की नहीं है। इससे विद्यार्थी सही शक्तियों का सम्पादन 
नहीं कर पाते । जीवन स्वयं अपने हाथों भ्रस्त व्यस्त बनाते हैं भौर 
सामाजिक जीवन को भी विश्व खल करते हैं । 
जगत में शिक्षा ग्रहण के प्रारूप ये हैं : 

शारीरिक शक्ति संपादन करने के लिए व्यायाम, भासन, खेल, 
नृत्य एवं गीत का प्रनुगसत करना आवश्यक है। प्रात्मिक शक्ति के 
लिए इनके अलावा वाचन पृच्छन, प्रहसन, विनोद, वाद-विवाद, भ्रावि- 
ध्कार, संवाद एवं यात्रा भादि बुद्धि वृद्धि के सारे प्रयोग करना चाहिए । 
जो विद्यार्थी जीवन को आनन्दित एवं सफल बनाना चाहें, वे उपरोक्त 
तरीकों से विद्या सम्पादन करें। गुरुप्नों के सम्पर्क में भ्रनुशासित रहकर 
अपना शारीरिक एवं भ्रात्मिक वैभव प्राप्त करें। उनकी जीवन दिशाएं 
विद्या प्राप्ति में आगे बढ़ें । विनय, सदाचार और भ्रनुशासनादि वृत्तियों 
को श्रपनावें तथा “काकचेष्टा बको ध्यानम्‌ । श्वान निद्रा तथेवब च | 
ब्रल्पाहारी, विषय त्यागी, विद्यार्थी पंच लक्षणम्‌ । कौभा जैसी चेष्टा 
करें, बगुले के समान पढ़ने में ध्यान लग़ावें। कुत्ते के समान सदा 
जाभृत रहें । अल्पाहार करें और विषय विकार एवं वासनाओं के 
त्यागी बनें । 

उपरोक्त पांच प्रकार की वृत्तियां प्रज्ञा, पौरष, सदाचार स्‍श्लौर 
झमरता को दिशाप्रों की शोर प्रगति कराती हैं । भ्रत: विद्यार्यी-जीवन 
के कत्त ब्य एवं विद्यार्थीजीवन की दिशाएं भाज का विद्यार्थी भली 


ष्ड 


भांति सीखले, समभले झौर प्रनुसरण करले, तो विद्यार्थी भ्रपने' भावी 
जीवन, समाज, धर्म भ्रौर राष्ट्र को यथेष्ठ प्रगति साधक एंवं समुशन्नत 
बनाने में योग दे सकते हैं। विद्यार्थी ही भावी राष्ट्र के निर्माता हैं। 
यदि विद्यार्थी उछललता की ओर बढ़ते रहें भौर कर्तव्य को भूला 
प्रोपेगेण्डे में उतरते रहें, तो स्वयं नष्ट हो जायेंगे भर राष्ट्र को भी 
नष्ट कर देंगे । 
स्वार्थजीवी राष्ट्र, स्वार्थजीवी मानव, स्वारथंजीवी समाज एवं 
स्वार्थंजीवी धर्म एक लत एक दिन समाप्त होकर रहेगा | संसार की 
जितनी वस्तुएँ हैं सबके लिए उपलब्ध होनी चाहिए, समान रूप से 
उपलब्ध होनी चाहिए झौर उपभोग में भी समानता होनी चाहिए । 
जिस दिन इस प्रकार का व्यवहार होगा । स्वार्थ नष्ट होगा भौर परमार्थ 
की भी श्रावश्यकता नहीं होगी | श्री, ऋद्धि, बुद्धि एवं आरोग्य सब 
इसी पृथ्वी पर उतर भ्रारवेंगे । शांति श्ौर प्रानन्द का अनुभव संसार 
करने लगेगा । श्रतः मैं पुनः विजद्याथियों का ध्यान श्राकषित करता हूं 
कि भाप जो चाहते हो, वह आपको जातना और समझना पड़ेगा ! बिना 
समझे प्रापकी चाह की पूति करने में उद्यम भ्रौर दिशाझ्रों की श्र 
बढ़ना निरथंक होगा । जिस लम्य वस्तु को चाह है, वह तभी मिलेगी 
जब स्वयं झ्राप उस रूप में ढलने और उस शोर बढ़ने का प्रयत्न करेंगे | 
पुनश्च ध्रापकी जीवन दिशाएं पौरुष, प्रशा, सदाचार एवं भमरता 
प्राप्त करने की हैं श्रौर उस ओर प्रगति करने के लिए सतत्‌ जागृत 
रहना तथा प्रनुशासित विनयपूर्णं सदाचार का वरण करना पअ्रत्यावश्यक 
है | विश्व खल वृत्ति मार्ग से भठका देगी भ्लौर जीवन को लक्ष्य से दूर 
कर देगी | झ्राप सभी सुख चाहते हैं, जीवन को श्रानन्द से व्यतीत 
करना चाहते हैं, तो स्वयं वेसा ही बर्ताव भ्रन्य के साथ करें जिमसे उन्हें 
भी शांति एवं सुख की प्राप्ति हो । इस तरह परस्पर के सदव्यवहार से 
झ्राप इच्छित वस्तु प्राप्त कर सुखी जीवन बना सकोने । 
“आलोक बाधिकी 


हि] 


विद्यालय के पञ्चाज़ 





पूर्वात्य और पाश्चात्य सम्यता में और सम्यता के विकास में 
विद्या प्रचार का बड़ा महत्व रहा है। ज्ञान ही उन्नत सभ्यता का माप- 
दंड है। जहाँ शिक्षा प्रचार अधिक उन्नत हैं, वहां की सभ्यता भी 
आदर्श मानी जाती है। शिक्षा के विकास में सारी दुनिया की दौड़ में 
हौड़ लगी हुई है । यह निश्चित है कि भारत भी शिक्षा की दौड़ और 
होड़ में सम्मिलित है । 


जगत्‌ में ज्ञान प्रसार के साथ सम्यता का विकास होता आया 
है । सभ्यता में शिष्टता समाई हुई है और शालीनता भर शील, सदा- 
चार तथा नीति सम्यता के प्रतीक माने जाते हैं। ज्ञान के साथ सदाचार 
की भी झ्रावश्यकता होती है। उदण्ड शिक्षक और शिक्षार्थी सम्यता का 
नाश करते हैं | श्रसमभ्य और सम्य मानव में सदाचार का ही भ्रन्तर है । 
जगत्‌ में अनुशासन तथा व्यवस्था ही शान्ति और श्रम का श्राधार है | 
उन्नति का पथ है। प्रशस्त पथ, बिना व्यवस्था के बन नहीं सकता । 

प्राज्ष पुरुषों ने विद्याष्ययन कराने के लिए शिशु श्रौर बालकों 
को ही चुना है। किशोर और प्रोढ़ मानवों को कार्य-क्षेत्र का श्रमिक 
सम्रका है । झाज शिशु, बालक, किशोर और प्रोढ़ सब विद्यार्थी बनने 
के पात्र माने हैं भौर हैं भी । इनके शिक्षण के लिए भिन्न-भिन्न ढद्भ के 
स्कूल हैं, विद्यालय हैं भौर प्रशिक्षण केन्द्र हैं । | 

विद्या प्रचार में विद्यालय एवं प्रशिक्षर केन्द्र बड़े सहायक हैं । 


द्ंई 


विद्यालय हों गा प्रशिक्षण केन्द्र, सब में ५ भ्रग होते हैं । पंचाज़ जहां 
शुद्ध और सहायक है, वहां का कार्य प्रशस्तकारी होता है, सफल होता 
है भौर स्मरणीय बनता है। पंचाजू का पूर्ण योग ही सिद्धि का 
साक्षारकार है | पंचाज़ पूर्स विद्यालय होता है। पंचाज़ का पूर्रो रूप 
विद्यालय की पूरंता है । 


पंचाज़ इस प्रकार हैं:-- (१) भाषचाय॑े (२) अध्यापक 
(३) सहयोगी श्रमिक (४) विद्यार्थी और (५) संरक्षक 


श्राध्याय:--शिक्षालय का संचालक, प्रधान गुरु होता है। उसी 
के नियन्त्रण में शाला तथा शिक्षा का संचालन होता है । उसी के भ्रनु- 
भव पर शिक्षा शैली और पाठन-क्रम निर्धारित किया जाता है । व्यवस्था 
बनाई जाती है । उसकी पीठ पीछे भ्रनुभवी भौर अर्थ सहायक मानवों 
की समिति होती है, जिसे पीठ या संस्थान प्रथवा संघ नाम से पुकारा 
जाता है। आचार्य अपने अनुभव के झाधार पर संस्था की रीति-नीति 
निर्धारित करता और प्रचलित करता है, अ्रध्यापक उसका अनुकरण 
करते हैं । प्राचार्य की निर्धारित शिक्षा-व्यवस्था को कार्य रूप में परि- 
णित कराने वाला ग्रध्यापक होता है । 


अध्यापक प्रौर विद्यार्थी का सीघा सम्बन्ध शाला में होता है 
झौर गुरु शिष्य के रूप में बन जाता है । इस सम्बन्ध की माला आचार 
कहलाता है। अनेक प्रध्यापक-पुष्पयों की बनी हुई माला ग्राचायें बन 
जाता है भ्रथवा आचारय पुष्पहार का धारण करने वाला बनता है। 
आाचाय की शोभा प्रध्यापक हैं शऔौर अध्यापक, आचाये के अग पर ही 
शोभित हो सकते हैं । बिना श्रकुश के उतका नियंत्रण में चलना भौर 
काये करना कठिन ही है । प्रतएवं आ्राचार्य प्रथमाडु है । 


उपाध्याय: - अध्यापक, मास्टर, उस्ताद, गुरु भौर शिक्षक इसी 
के अर्थ सूचक शब्द हैं। प्राध्यापक, वरिष्ठ भ्रध्यापक, प्रयेतेक, प्रशिक्षक 


घन 


झादि छब्दों का प्रयोग भी उच्चास्यास में इसी कार्य को करने वाले के 
जिए होता है। सीछा प्म्बन्ध विद्या पढ़ने वाले के साथ भ्रष्यापक का 
है । भ्रध्यापक पाठन का पूर्ण जिम्मेदार है। इसलिए अध्यापक को 
श्र्‌ तिनिष्ठ, विद्वाष्ययनी, विद्याव्यसनी, कार्यकुशल, चुस्त और शिक्षा- 
प्रेमी होना श्रत्यावश्यक है । सदाचारी श्रौर निर्ब्यसनी होना भी पूर्रा- 
वश्यक है। सबल तथा श्रमी भ्रध्यापक, श्रेष्ठ नागरिक, राष्ट्र-सेवक 
भर सबल विद्यार्थी का निर्माण करता है। भ्तएव गुरु का धर्म ग्रुणा- 
सम्पन्न होना परमावश्यक है । 


सहयोगी अभिक:--वे कर्मचारी हैं; जो विद्याध्ययन की सामग्री 
व्यवस्था में योग देते हैं | व्यवस्था करते हैं। व्यवस्था के साधन जुटाते 
हैं भ्रौर उपाध्याय विद्यार्थी तथा झाचाय॑ की सेवा में जुटे रहते हैं । 
इनके बिना विद्यालय का काय॑ ठप्प हों जाता है। ये चतुर्थ श्रे शी कर्म- 
चारी गिने जाते हैं, लेकिन हैं वे तृतीय श्रेणी में । वे अनृभवी भौर 
कार्यकुशल हों, तो सबकी व्यवस्था और पाठन-कार्य में उनका हाथ 
रहता है। तदाचार में उनकी देख-रेख होती है | इस अग का भ्रच्छा, 
सुशील, कार्यदक्ष, सदाचारी प्रौर निव्यंसनी होना परमावश्यक है। 
विद्यार्थियों की वृत्तियों पर इनकी भी देख-रेख रहती है । 


विद्यार्थी:--विद्यालय का प्रधान और झावश्यक अर ग हैं, जिसके 
निरमित्त श्नौर हित विद्यालय की रचना होती है। इनके बिना विद्यालय 
सूना होता है। इस भर ग के लिए विद्यालय तथा दूसरे चारों का निर्माण 
होता है । विद्या का चाहने वाला विद्यार्थी होता है । विद्या-प्रेमी और 
विज्या व्यवसनी ही विद्यालय के नाम को उज्ज्वल करता है । शेष शिष्य 
तथा पाठक बन जाय तो उससे कोई विशेष स्थिति नहीं बन पाती | 
विद्यार्थी का पभ्राज्ञानुयायी और भ्रनुशासन में रहना परमावश्यक है। 
उच्छुद्धलता सम्यता झौर शासन का नाश्न करने वाली होती है । विद्या 
“विनयेत शोभते” विद्यार्थी की शोमा विनय से है । विद्याग्रहणा का कार्य 


झ्ष 


विद्याथ्यसनी नम्न छात्र ही कर सकता है। भाज के विद्यार्थी नेता भौर 
संरक्षकों की स्वार्थ-पूति के भ्रंग बन जाते हैं। यही कारण है कि झ्लाये 
दिन संस्थाओं में स्ट्राइक भौर दंगे होते रहते हैं ।भाज गुरु शिष्य का प्रेम 
का नाता नष्ट प्रायः है। ग्रुरु अपनी ड्यूटी प्री करता है; विद्यार्थी 
अपनी हाजरी भरा देता है। दोनों में श्रापसी स्नेह, मान-मर्यादा स्‍प्लौर 
पढ़ने-पढ़ाने की वृत्ति नहीं रही है । गुरुभाव विद्यार्थी से दूर हो गये हैं 
ओर शिष्य-भाव ग्रुरु से दूर हो गये हैं । इसीलिए भ्राज की शिक्षा मानव 
जीवन के लिए भ्रहितकर है । विद्यार्थी को योग्य पात्र, विद्या ग्रहणकर्ता 
तथा आचारवान होना भ्रावश्यक है । भ्रपनी रुचि के भ्रनुसार विषय में 
गति करने का श्रमिक भी होना प्रावश्यक है। गुरु तथा गरुरुकुल के 
वातावरण को विद्यार्थी प्रधानता दें तथा राजनैतिक पार्टियों के चक्कर 
में तहीं पड़ें, वह परमावश्यक है। विद्यार्थी के लिए ही विद्यालय है । 
ग्रतएव विद्यालय की हर प्रवृत्ति में विद्यार्थी की अ्नुकूलता होना श्राव- 
शयक है; इसीसे उसकी भौर विद्यालयकी प्रतिष्ठा है । 


संरक्षक:--आज का संरक्षक गेर बनता जा रहा है। विद्यार्थी 
का पालक “संरक्षक” कहलाता है। उसका सहयोग वांछनीय ही नहीं 
अपितु भ्रत्यावश्यव है | संरक्षक पाठन सामग्री न दे, समय पर पढ़ाने 
न भेजे, विद्यार्थी की घर पर पढ़ाई और आझाचरण की देख रेख न करे, 
तथा शारीरिक स्वास्थ्य का ख्याल न करे, तो विद्यालय की प्रतिकूलता 
बढ़ती जाती है। विद्यार्थी विद्या और चारित्र-लाभ से वंचित हो जाता 
है । यदि संरक्षक अध्यापक के विरुद्ध श्राचरण या व्यवहार करावे, 
बदले की भावना से उकसावे, अपने स्वार्थ-हित अनुशासन और व्यवस्था 
बियाड़ने में विद्यार्थी का दुरुपयोग करे, तो विद्यालय की व्यवस्था और 
शान्ति खतरे में पड़ेगी ही । संरक्षक और गुरु दोनों बच्चे के हित- 
चिन्तक और प्रावश्यकताभ्ों की पूर्ति करने वाले होने चाहिए । सरक्षक 
भौर गुरु का सहयोग तथा देख-रेख की जिम्मेदारी बराबर होती है । 


ष्&्‌ 


विद्यालय की उन्नति संरक्षक के सहारे ही हो सकती है । संरक्षक सबसे 
भ्रधिक जिम्मेदार व्यक्ति है, जिसे विद्यालय की पीठ कहना चाहिए । 
जो जिम्मेदारी को महसूस करता है, वही संरक्षक होता है । 


विद्यालय की उन्नति और प्रशस्ति में पंचांग की पूर्णंता, स्वस्थता 
और सबलता तथा भ्रनुकुलता बड़ी सहकारी होती है । पंचाज़ ही विद्या- 
लय हैं । पंचाड़ू ही विद्यालय का असली रूप है | ग्रतएव पंचाज्भु का 
सम्मिलन परमावश्यक है । विद्यालय का श्र य पंचाडु के सम्मेलन में है । 


--भझालोक वाधिकी 





आधुनिक धामिक-शिक्षा 
और 
जेन-समाज 


[ धामिक शिक्षा की वतंमान स्थिति पर 
लेखक की दर्द-कथा ] 


शिक्षा, व्यवहार और ग्रात्मिक दर्शन को प्रशस्त करने के लिए 
एक झावश्यक मार्ग है जिस पर चलना प्रत्येक सुश मानव का परम 
कर्तव्य हो जाता है। विद्या और शिक्षा के दो शब्दों को पृथक्‌ रूप से 
समभने का प्रयास भी भ्रनुकूल है । ज्ञान जिसके ह्वारा प्राप्त हो बह 
है विद्या | विद्या वही अच्छी है जिससे मुक्ति मिले, शान्ति मिले, भौर 
व्यवस्था बनी रहे । शिक्षा से विद्या और आचार दोनों की प्राप्ति होती 
है। विद्या से भागे के लिए बढ़ने में शिक्षा परमोपयोगी है। विद्या से 
शिक्षा का दायरा कुछ बड़ा है श्लोर शिक्षा ज्ञान तथा चारितन्र के लिए 
अकुश रखने, संयरभित करने और उज्ज्वल बनाने में बड़ी उपयोगी है । 


शिक्षा का दूसरा प्र्थ व्यवस्थाजनक दण्ड भी होता है । सीख, 
शिक्षा का भ्रपशञ्र शु शब्द है । इससे सूक, मार्ग-दर्शन, तर्जना, ताड़ना, 
दण्ड देना और व्यवस्थित करने सभी काम पूर्ण किये जाते हैं। 'शिस्त 
पालन करना' शिक्षा देने के अर्थ में मराठी भाषा में प्रयुक्त होता है| 


६१ 


व्यवहार भौर व्यवहार से तथा भात्मा से सम्बन्ध रखने वाला शान्ति 
और व्यवस्था का प्रतिष्ठापक मार्य धर्म के नाम से व्यवहत होता है । 
छिक्षा के साथ धर्म का योग देने से धामिक शिक्षा की उत्पत्ति 
होती है । 


घामिक शिक्षा इस युग का एक ध्येय बन गया है। इस शब्द 
से आज के युग के मानव चिढ़ गये हैं। धर्म शब्द बड़ा अ्रप्रिय लगता 
है । इसका कारण धर्म के नाम से पतपने वाले अनेकविध-पंथ-संप्रदायें 
हैं। जो एक दूसरे मार्गों की निन्‍दा करती हैं और अपने मार्ग की 
प्रतिष्ठा कर लोगों में भिन्नता का बोध और प्रचार कर, संग्रदायों का 
गठन कर, मतप्रचार करती हैं। सच्चे श्र में धर्म को समझकर 
मानवों में प्रसारित करना इस समय बड़ा विकट हो गया है । मुस्लिम 
और ईसाई, सिक्‍्ल श्र हिन्दू, बोढ़ और जेन सभी अपनी-प्रपनी 
मान्यता का शिक्षण देने में धामिक शिक्षा का देना मानते हैं । 
सर्वतोमुखी धर्म का ज्ञान देना या सभी पंथों की मान्यता का बोध 
कराना बहुत कम पसन्द करते हैं। चूंकि वे सम्प्रदायें भ्रपने-अपने 
नियमों से बंधे हुए मानवों का बाड़ों से (सम्प्रदायों से) बिखर जाना 
सोचते हैं। पंथ-श्रू खला का टूटने को भय बना रहता है। संगठन के 
टूटने से उनके सम्प्रदाय ही नष्ट हो जाते हैं। मताग्रही और मान के 
पुजारी ऐसा करना कभी पसन्द नहीं करते। धामिक शिक्षा सभी 
सम्प्रदाय बाले बच्चों को झौर बड़े भ्रतुयायियों को देना आवश्यक 
समभते हैं भ्रौर देते हैं । इसी से भिन्न-भिन्न पंथ स्थिर बने हुए हैं और 
आ्रागे भी बने रहेंगे । इन सम्प्रदायों में जैन भी एक मार्ग है, जो समन्वय 
के सिद्धान्तों को मानते हुए भी समन्‍्वयी नहीं बन पाया है। जैनधर्म 
की दुनिया को शिक्षा देना यह पंथ अ्रपना कत्त व्य समझता है। अपने 
मार्ग को शिक्षा देता दूसरों की तरह सही दिशा में जाने वाला 
मानता है । 


ह२ 


मैं जैनधम की शिक्षा से घामिक शिक्षा के भ्रभिप्रायों को लेकर 
जैन-समाज के सम्बन्ध और उसके द्वारा होने वाला लाभ और प्रलाभीं 
पर विचार करूँगा । 


भ्राज का जैन-समाज घन के पीछे भझ्रागे गति कर रहा है भौर 
धर्म को एक साधारण सहयोगी स्वीकार करता है। धन के लिए प्रयास 
करने के लिए व्यवहार, शिक्षा प्लौर दीक्षा का अवलम्बन लेना ही 
अधिक पसन्द करता है और उसी तरह बढ़ रहा है| कुछ विद्ाच्‌ सन्त 
मुनिराज उनको बार-बार प्र रणा देते हैं सौर ध्यान झाकषित करते हैं 
तो ऊपर के मन से भी कुछ प्रदर्शन करना उचित समभते हैं भौर 
प्रदर्शन मात्र का कार्य ही जैन समाज में “धर्म शिक्षा' देने का हो रहा 
है । यह मेरी दृष्टि से सही हो सकता है--इसीलिए मैं लिख रहा हूँ । 

मेरी घाभिक शिक्षा देने का कार्य विगत ४२ वर्षों से चल रहा 
है । धर्मशान-चारित्र को व्यवहार तथा झात्मा के कुछ हिताहित का 
बोध हो, इसी प्र रूप में ग्रहण करता हूँ । मैंने बच्चों को, बच्चियों 
को श्ौर युवकों को भी सामाग्रिक, प्रतिक्रमरा।, स्तोक, स्तोन्न आदि 
रठाये सिखाये प्रौर ग्रथे समभाये । बहुत कम लोग उन्हें जिन्दगी भर 
याद रख पाते हैं । फिर भी मेरा अनुभव है कि दिया हुआ शान कभी 
नष्ट नहीं होता । थाती रूप में सुक्ष्म परिणाम में भी कायम रहता है 
प्रौर वह्‌ कभी-कभी जीवन की सुगन्ध रूप में परिणित होकर भझात्सिक 
शान्ति का लाभ देता है । 


धामिक शिक्षा सभी बन्धुओं के लिए श्रनिवाये है। ऐसा मैं 
मानता हूँ भौर दर्द धुवंक समाज के सामने रखता हूँ । जैन संस्कृति 
की रक्षा हेतु भी भामिक शिक्षा प्रतिवायय है । समाज की गति विचित्र 
है। जो पैसे वाले भ्रौर भ्रधिक शिक्षित हो जाते हैं वे छात्रवृत्ति द्वारा 
उच्च-शिक्षण दिलाने में भ्रपने पैसे का भौर झ्पनी शिक्षा का सदुपयोग 
मानते हैं। सच्चे रूप में धार्मिक शिक्षा देना पसन्द ही नहीं करते हैं । 
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इस समय समाज में दो तरह के मानव और दो तरह के विचार 
के संत मुनिराज हैं। श्रावकजन दो विचारों के टुकड़ों में बेटे हुए हैं। 
एक विभाग चाहता है कि हमारे बच्चों में धाभिक संस्कार पनपे और 
समाज में नीति तथा आध्यात्मिक बाद का प्रसार हो। दूसरा विभाग 
चाहता है कि “यह सब पोपलीला है। भानवों का धर्म एक है और 
मानव धर्म के अनुकूल चलना हमारा कतेव्य है। धर्म की शिक्षा से 
बच्चे भोंदू बनते हैं भ्ौर व्यवहार में अ्रसफल हो जाते हैं। भाज के 
विज्ञान के युग में निरल्तर आगे झाविष्कार करना और जनता को 
सुविधा पहुंचाना सच्चा धर्म का कार्य है। मांस श्रादि का खाना, शराब 
श्रादि का पीना धर्म में बाधक नहीं हो सकता । धर्म शब्द से वे यही 
अर्थ लेते हैं कि हम दुनिया की भलाई के लिए कुछ कार्य करें, अपना 
स्तर भी ऊंचा उठाकर दुनियाई सभी भोगों-उपभोगों का यथेच्छ लाभ 
प्राप्त करें। इस लोक के प्राप्त साधनों का उपयोग न कर परलोक- 
प्राप्ति के लिए इस समय में उनका त्याग करना भयंकर मूर्खता है ।” 
ऐसे विचार वाला विभाग भ्रधिक पठित और चालाक चुस्त है | वही 
समःज पर शासन कर रहा है। क्रिया का पालन चाहता नहीं है फिर 
भी समाज के ऊपरी स्तर पर बैठा हुआ शासन कर रहा है। धामिक 
ज्ञान नहीं होते हुए भी समाज की बड़ी संख्या का शिरोमणि बना 
हुआ्ना है । 

प्राचार-सम्पन्न धाभिक शिक्षा प्राप्त पंडितों को बुद्ध, समझ 
कर उनकी कंद्र समाज नहीं कर रही है । अतः घर्म शिक्षा का ह्ास 
होता जा रहा है। सन्त मुनिराज भी अपने पाखण्ड के प्रचार श्नौर 
प्रदर्शन में इस शिक्षा की तरफ अ्रधिक रुचि नहीं ले रहे हैं' एक बोडड 
बना रखा है। जगह-जगह घामिक-स्कूल खोले जाते हैं गौर कई जगह 
चल भी रहे हैं। शिक्षा और परीक्षा के कार्य बराबर चालू है। फिर भी 
परिणाम में जीरो (०) डिग्री तक पहुँच जाता है। धर्म की शिक्षा 
बेगार की तरह दी जाती है भर ग्रहण की जाती है। २० बर्ष पहले 
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की धर्म की भूख भव नष्ट हो गई है। डॉक्टर की तरह जबरदस्ती 
हलक में धर्म की दवा उतारी जाती है। कभी-कभी उसके हानिकर 
परिणाम भी सामने आझाते हैं। शिक्षक धर्म का परीक्षा-परिणाम (पढ़ाने 
से भी अत्यधिक-प्रदर्शन करने हेतु) ऊँचे बनाने के लिए पुस्तकों की 
नकेलें कराता है । बच्चों में चोरी के संस्कार पनपते हैं। धर्म-भावना 
की जगह धर्म की शिक्षा के प्रति भ्ररुचि पैदा हो जाती है भ्रौर जो कुछ 
पढ़ने की भावना होती है वह भी नष्ट हो जाती है । 

धामिकर शिक्षा देने का महत्त्व श्राज का युग पसन्द नहीं करता 
है । संत, धनिक और गुरु वर्ग इस शिक्षा का ऊपर से हामी हैं। भीतर 
से विरोधी हैं। कोई भी ऐसा सुनना पसन्द नहीं करता कि वह धर्म 
शिक्षा नहीं चाहता । इसी कारणण ठटीपटाप कर दिया जाता है । धर्म 
शिक्षा के प्रति रुचि पंदा करने के लिए इनाम रखे जाते हैं लेकिन ये 
इनाम भी शिक्षा के लिए उल्टे प्रसरकारक बनते हैं। किसी भी तरह 
इनाम प्राप्त करने की भावना से बच्चे गलत रास्ते भ्रपनाते हैं भौर धर्म 
से विमुख बनते हैं । 

जैन समाज प्रथम तो संगठित नहीं है । द्वितीय धर्म के नाम से 
घतीगें जन समाज में बहुत चल रहे हैं । श्वेताम्बर, दिगम्बर, तेरापंथ, 
तारणपंथ, स्थानकवासी आदि भ्रपने-अपने संघ के अलग-भलग घधमे 
शिक्षा के साधन ग्रपना रखे हैं । अपनी-अपनी जड़ मान्यता के भ्रनुसार 
शिक्षा देना चाहते हैं भौर दे रहे हैं। सभी के भलग परीक्षा-बोड्ड हैं । 
परीक्षा के अलग पाउयक्रम हैं । भ्रध्यापन के मार्ग भी भिन्न-भिन्न हैं। 
जैन-समाज एक छोटानसा मानव समुदाय होते हुए भी इसके भ्रनुयायी 
अथंशास्त्री अधिक हैं। वे देना कम चाहते हैं भोर लेना भ्रधिक चाहते 
हैं। ऐसी मनोदृत्ति का पूरा प्रभाव है। अभ्रतः इसमें धर्म भावना की 
जागृति खालिस प्रादान-प्रदान रूप या लोभ के रूप में है। लोभी के 
गाँव धृतारा भूले नहीं मरता है । इस तरह की हालत हमारे श्रावकों 
झौर साधुओों की है । 
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साधु नये-तये घतीगे और व्यथथ पैसे खर्च कराकर नाम कमाने 
के काम बढ़ाते जा रहे हैं । उपधान, तप, प्रतिष्ठा महोत्सव, वर्षीतप 
महोत्सव, दीक्षा महोत्सव, स्थानक प्रतिष्ठा महोत्सव भादि में मोक्ष भौर 
स्वयं की सीढ़ियों का लोभ फैला रखा है । धर्म का रहस्य कर्म काणष्डों, 
प्रदर्शनों और झ्रापसी साम्प्रदायिक विरोध भ्रचारों तथा भ्रपने-अपने पथ 
को सत्य का पूरा पोषक, मोक्ष का दाता साबित करने में बताने वाला 
आवक पौर साथु वर्ग वाला वर्तमान जंन समाज है । 


घनिक वर्ग प्रपने परिवार में विलासिता का वातावरण बढ़ाता 
जाता है भौर गरीबों के परिवार में घामिक शिक्षा के प्रचार के लिए 
कुछ धन-दान करके स्वर्ग में जाने का ठेका ले लेता है। वहाँ जैन- 
समाज में घामिक शिक्षा का क्या महत्व हो सकता है ? 


छात्रालय में ही मदद देना, उच्च शिक्षा के लिए ही छात्रवृत्ति 
देना तथा विज्ञान में जैन बच्चों को झागे बढ़ाना इस तरफ पठित 
धनिकों की रुचि अधिक रहती है । विदेशों में जेन बच्चों को भेजने से 
जैनियों की इतर समाज में कद्र होगी । ऐसा ढंग जमा रखा है। पैसों 
के बल पर सामायिकें खरीदी जाती हैं | दीक्षाएँ दी जाती हैं। मुंडन 
के बाल, श्रोधे, पात्रे श्लौर वस्त्र बोलियों पर चढ़ाये जाते हैं। उस 
समाज में 'धमं शिक्षा का क्‍या महत्त्व है ? यहीं उसका प्रदशेन हो 
जाता है । 


ग्राज की समाज की स्थिति में दर्शन-शास्त्रियों, धर्म-विशारदों 
और क्रियाशीलों की क॒द्र बिल्कुल कम है। धनवानों की, चालबाजों की 
भ्रथवा व्यवहा र-ज्ञान विशारदों की पूछ ज्यादा है। समाज का संरक्षण 
संत मुनिराजों ने धनवानों के हाथों सौंप रखा है। कारण घतिक वर्ग 
साधुन्रों की तारीफ कर देता है पुस्तकें छपा देता है, उत्सव करा देता 
है भौर मतचाहा दुनिया में नाम का यश दिलाने के लिए पैसा पानी 
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की तरह बहा देता है भौर उसके बदले में साधु-समाज भ्रागे के लिए 
स्त्रगं के द्वार खोल देता है, तीयकर गोत्र बांधने का झ्राश्वासन दे देता 
है भौर जहां जाता है तारीफ के पुलन्दे बाँध देता है। इस वर्ड 
“परस्परा: प्रशंसस्ते भ्रहो रूपम्‌ भ्रहों ज्वनि:” वाली कहावत चरितार्थ 
कर रखी है । ऐसा जैन समाज किस तरह सही माने में धामिक शिक्षा 
का पूर्ण भादर कर सकता है ? यह सही स्थिति है । 


मैं अपने प्रनुभव से सही स्थिति बता रहा हूँ. फिर भी समाज 
में घामिक शिक्षा की परमावश्यकता महसूस करता हूँ भौर छोटे-छोटे 
बालक-बालिकाझ्रों में घामिक श्रंकुर पैदा कराने का बड़ा हामी हूँ । मैं 
यही काम कर रहा हूँ जो आगे जाकर हमारी जैन संस्कृति के रक्षा 
करने वाले सिद्धान्तो के प्रति श्रद्धा रखने वाले और शुद्ध निरामिष 
भोजी जैन सनन्‍्तान बनाये रखने मे कारयार हो । 


मैं जैन-समाज के भ्रग्न नेताओं को आह्वान करना चाहता हूं कि 
श्रापकी भावी पीढ़ी इस विज्ञान युग में सस्‍्कृति-रहित बनती जा रही 
है । श्राप जगह-जगह व्यवहार ज्ञान के साथ धाभिक-ज्ान देने वाली 
संस्थाओं की स्थापना करें । शिक्षा और दीक्षा दोनों का कार्य समाज 
अपने हाथ में लेवे । व्यवहार शिक्षा भी हमारी देखरेख में होवे यह 
अत्यावश्यक है। शिक्षक आचार-सम्पन्न निरामिष्र-भोजी, निव्यंसनी 
श्र धर्म के प्रति श्रद्धाशील हो, ऐसा व्यक्ति चाहिए । जैन-समाज को 
उस रास्ते पर आना जरूरी है कि सभी सम्प्रदायें अपने-अपने कर्म- 
काण्ड के प्रदर्शन तत्काल रोक दें। साधुओं को अच्छे क्रियाशील 
बतावें । पाखण्डी साधुओं को समाज से तिरस्कृत करें। सबसे भ्रधिक 
प्रधंधार और द्वे षाग्नि ये पाखंडी फैला रहे हैं। दिगम्बर, श्वेताम्बर, 
साधुमार्गी तथा भ्रन्य कोई सम्प्रदायें भिन्न नहीं हैं। जैनत्व की भूमिका 
पर हम सब जैन एक हैं । इस समन्वय की दृष्टि को नष्ट कर एकान्त- 
बादी बनाकर हमें धर्म से ज्युत कर रहे हैं । सैद्ातिक भतभेद धार्मिक 
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शिक्षा पर कोई प्रसर नहीं करते । नवकारमंत्र, ईशस्तुति, प्रहिसा, 
सत्य, श्रचौयं, शील भौर ग्रपरिग्रह की शिक्षा में, भ्रणुवाद, स्थादृबाद 
और कमंवाद की शिक्षा में किसी सम्प्रदाय का कोई भेद नहीं है । 
महावीर के सिद्धान्त जगत्‌ की सभी सम्प्रदायों को एक करने के लिए 
सबल हैं | दुःख है कि जैन समाज अपने सम्प्रदायों को एक करने के 
लए एक ढंग की धम्म-शिक्षा का प्रबन्ध अपने भावी बच्चों के लिए नहीं 
कर सका । मैं ऐसी संस्थाओ्रों, संचालकों, साधुग्रों, प्रचारकों और तत्वज्ञों 
की सेवा की कद्र करता हुं जो साम्प्रदायिक विंष को दूर कर सबको 
एक शिक्षा-स्थल में मरती कर समान शिक्षा-दीक्षा की व्यवस्था करते 
हैं भौर जेनों का एक समाज रूप बनाने में निरन्तर प्रयत्नशील रहते 
हैं। धामिक शिक्षा की प्रवृति-नचि और क॒द्र के विषय में समाज के 
कत्त व्य के प्रति निम्न सुझाव प्रस्तुत करता हूं :-- 


१. सारे ज॑न-समाज में घामिक शिक्षण, सिद्धान्त, तत्वज्ञान 
भौर आचार पर बल दिया जाय । कर्मकाण्ड (भिन्न सम्प्रदाय की भिन्न 
प्रकार की क्रियायें) का शिक्षण अपने परिवार से स्वयं प्राप्त करें । 


२. प्रत्येक गाँव व नगर में घामिक शिक्षणशाला हो श्रौर 
व्यावहारिक शिक्षण के साथ धर्म-शिक्षा श्रनिवायं हो । 

३. राजकीय विद्यालयों में संस्कृति नष्ट होती देखी जा रही है 
अत: व्यवहार शिक्षा के स्कूल भी शभ्रपनी देखरेख में राजकीय मदद से 
चलाये जावें । उसमें चरित्रशील, निव्यंसनी, निरामिषभोजी प्रध्यापक 
भ्रध्यापन का कार करें । 

४. खालिस स्कॉलरशिप देकर भभट से बरी होने का तरीका 
गलत है। विदेशों के उच्च शिक्षण के बारे के आथिक सहयोग के लिए 
भी संस्कृति-रक्षण की शर्तें श्रावश्यक रखी जायें । 

४. प्रत्येक जैन परिवार धाभिक शिक्षा का पेय पदार्थ की तरह 


ह्प 


लाभ उठावें यह परमावश्यक है । साम्प्रदायिकता के वातावरण से दूर 
रह कर ऊपर उठाया जाने वाला सच्चा धार्मिक शिक्षण देने से समाज 
में प्रेम, सहकार और धामिकता की वृद्धि होगी । 


६. प्रथकू-पृथक्‌ सम्प्रदायों के नाम की संस्थाएं समाप्त कर दी 
जायें । या नाम रखें तब भी उदारतापूर्वक सब जैनों को प्रवेश दिया 
जावे भ्रौर कोई भी दबावपूर्तक क्रियाएं (श्रपने सम्प्रदाय के भ्नुकूल ) 
करने को बाध्य नहीं किया जावे । 


७. सभी सम्प्रदायों के प्रमुख विद्वावू, संत और घनिकों का एक 
संगठन हो जो धामिक शिक्षण का पाठ्यक्रय बनावें श्ौर तदानुसार 
सभी संस्था्रों में शिक्षण चलाने की व्यवस्था करें तथा परीक्षण भी 
उसी के द्वारा निभित बबोड्ड' के द्वारा हो । 


८. जैन-समाज पअ्रपने विधि-व्यवहारों भ्रौर कार्यक्षेत्रों में धामिक 
शिक्षा प्राप्त ब्यवहार-शिक्षादक्ष कार्यकर्त्ता को प्रथम स्थान देकर आदर 
दृष्टि से उन्हें श्रपनावे । 


“+जन प्रकाश 
१-७-६४ 
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शिक्षण संस्थाओं में स्वाध्याय 
का रूप क्‍या हो ? 


शिक्षण संस्थाएँ स्वयं स्वाध्यायी होती हैं। छात्र स्वाध्यायी 
एवं प्रध्यापक स्वाध्यायी । यदि ऐसा न हो, तो शिक्षा का नाम ही नहीं 
रहता । जहां शिक्षण देने वाली संस्थाएँ हैं, वहां अध्ययन आवश्यक 
वस्तु है। शिक्षण संस्थाग्रों में पश्रष्यपन करना ही पड़ता है। बिना 
अ्रध्ययन से कोई संस्था शिक्षण संस्था नहीं बन सकती । अध्ययन- 
पाठ्यक्रम के अनुसार पढ़ाई, अध्यापक-पाठ्यक्रमानुसार पढ़ाने वाला 
व्यक्ति, प्रध्यपन शाला-शिक्षण संस्थान । यह हुआ सारा परिक्रम । 

स्वाष्याय, यह विशेष परिक्रम रखता है--अ्रध्याय-ग्रध्ययन 
करने की वस्तु, एाध्य सामग्री और स्वाध्याय-निजी अध्ययन करने की 
वस्तु पाठ्य सामग्री | स्वाध्यायी निजी श्रध्याय का श्रध्येता प्राणी । 
निजी ग्रध्ययन-ग्रात्म-चिन्तन सनन और अभन्तरावलोकन के प्रथ में 
ग्राता है शौर ऐसी वस्तु को भी स्वाध्याय कहते हैं। इससे भिन्न 
एकान्‍्त में या अ्रकेला अपने आप पाठ्य सामग्री का उपभोग करना भी 
स्वाध्याय कहलाता है । 'स्वाध्याय' शब्द धामिक एवं संस्कारप्रद पुस्तकों 
का पढ़ना भी कहलाता है। ऐसा ही जेनियों में प्रचलित है । मेरे र्याल 
से शिक्षण संस्थाप्रों में स्वाध्याय का रूप इसी प्रकार के भ्रध्ययन से 
हो सकता है । 

शिक्षण संस्थाएँ भी गीत, वाद्य-यंत्र, तंत्र, ज्योतिष, कला, 
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धाहित्य भ्रादि कई रूपों में प्रचलित हैं। उनका विस्तार भी पृथ्वी के 
हर कोने में है । प्रत्येक शिक्षण संस्था में स्वात्म चितन परमावश्यक 
वस्तु है; लेकिन सभी सस्थाझ्रों में भ्रपना चाहा घाभिक अध्ययन होता 
बड़ा दुष्कर ही नहीं, असमव है । प्रत: इस विषय को पुष्टि में वरस्यंत 
करना स्वयं स्वाध्याय का रूप निखार देगा | 


सबसे प्रथम हमें यंह देखना होगा कि किस प्रकार की शिक्षण 
ध्ंस्था है श्रौर उसमें स्वाध्याय का क्या रूप हो सकता है ? 


प्रत्येक पृथ्वी खंड में अनेक विधि अध्ययन क्रम चलता है, 
उसमें अ्रष्येता को स्वाध्यायी बनना ही पड़ता है। बिना स्वाष्यायी बने 
उस विषय का ज्ञान प्राप्त नहीं कर सकता । मैं तो सही भर्भ में यही 
मानता हूं कि जो-जो प्राणी जिस-जिस बियय में ज्ञान के लिए गति 
करता है वह स्वयं अध्येता बन जाता है । स्वाध्यायी बन ही जाता है, 
फिर ऊपर से स्वाध्याय थोपने की वस्तु ही शेष नहीं रहती । 


लेकिन सभी धर्म प्रचारकों का प्राग्रह रहा है कि हमारे धर्म- 
पंथ का अध्ययन हमारी शालाश्रों प्रौर प्रन्य धर्मावलंबियों की शालाश्रों 
में भी चले, ताकि उनको धारमिक बनने का प्रबसर मिले । इसी अर्थ 
में हमारा स्वाध्याय मंडल भी गति कर रहा है । इस श्र में इस प्रकार 
की गति उस प्रधान संघ या धर्म संगठन द्वारा बड़ी प्रशसंनीय मानी 
जाती है | ऐसे कार्य करने वाले को प्रशस्ति के साथ स्वर्ग श्रौर अपवर्गं 
तक की प्राप्ति होने का प्रावधान भी है । 


वास्तविकता पर आने पर बहु कहना पड़ेगा कि यह प्ात्मा 
कया है ? कहां से ग्राया है ? इसका वर्तमान लोक से गया सम्बन्ध 
है ? और क्या करते से आत्म प्रकाश की प्राप्ति होती है ? श्रात्मा का 
दूसरी सामाजिक प्रात्माओ्रों के साथ क्या कतंब्य रहते हैं ? इन्हीं विषयों 
का चिन्तन स्वाध्याय कहला सकता है। यह रूप सभी शालाप्रों में और 
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सभी धर्म सधों में प्रचलित रहे तो मानव समाज में शांति भर व्यवस्था 
के साथ मुक्ति का वरण भी हो सकता है । 


अपने-प्रपने धर्म ग्रल्थों का श्रध्ययल करना स्वाध्याय का धर्च 
लिया जाता है, तो संकुचित दायरे में वस्तु अटक जाती है। क्‍या 
हमारे धर्म प्रवरतंक महोदय मेरे उत्तम दृष्टिगत विचारों की तरफ भी 
ध्यान देकर, विश्व को स्वाध्यायी बनाने का मार्ग प्रशस्त कर सकेंगे । 


महावीर के २५००वबें निर्वाण महोत्सव पर स्वाध्याय स्मारिका 
में उनसे सम्बन्धित ग्रन्थों के स्वाध्याय की ओर ही विषय विवेचन का 
प्रधान लक्ष्य है, भ्रतः मैं श्रब उसी दृष्टि से इसका विवेचन करता हूं । 


शिक्षण शालाशों में महावीर के बताये मार्ग का श्रध्ययन करने 
का सभी को समान अवसर मिलने का भरसक प्रयत्न निम्न प्रकार से 
हो सकता है :--- 


(१) सभी भाषाओं में वीर-वाणी का विश्व कल्याणकारी 
संप्रदाय विहीन साहित्य का सर्जन करा कर, प्रत्येक देश 
के प्रत्येक प्रान्त में विश्व विद्यालयों-परीक्षा बोडों के 
पाठ्यक्रमों में स्थान दिलाने का उत्तम प्रयास करना । इसके 
लिए योग्य व्यक्तियों का संघ और करोड़ों रुपयों की श्राथिक 
संयोजना आवश्यक है । 


(२) विश्व मंच के विद्यालयों या विश्व की संस्थान्नों तक कार्य 
क्षेत्र नहीं बढ़ाना है, तो भारत के प्रत्येक प्रान्त की प्रत्येक 
युनि्वर्सटी भर परीक्षा बोर्ड में वीर के विशुद्ध संप्रदाय 
रहित साहित्य का प्रकाशन श्रौर उनका पाठ्यक्रमों में स्थान 
दिलाना । 


(१) जहाँ-जहाँ विश्वविद्यालयों और विद्यालयों में वाचनालम 
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(४) 


(५) 


(६) 


(७) 


शौर पुस्तकालय चलाये जाते हैं, उनमें उपरोक्त विषयक 
साहित्य को सिपुद कर छात्रों को पढ़ाने में विशेष रुचि पंदा 
करना । रुचि पैदा हो, ऐसा प्राकषषंक वाताबरण फैलाना । 
शिक्षण संस्थाओं में ईश-बदना के समय प्रात्म-चिन्तन करने 
की परिपाटी को कायम कराता तथा प्रार्थना के बाद पहले 
पीरियड में सामायिक या समता भाव के विचारों का दोहन 
करना । प्रार्थी छात्रों के लिए अल्प समय के लिए भी ध्यान 
का प्रावधात करता । इससे सभी शिक्षण-शालाप्रों के छात्र- 
छात्राओं को धममं एवं भ्रनुशासन की ओर गति कराने का 
उत्तम मार्ग साबित होगा । 


शिक्षण-शालाएँ जो भ्रावास के साथ चलती हैं, उनमें 
अध्ययन काल के अलावा धाभिक ग्रन्थों का वाचन का समय 
निर्धारित किया जा सकता है । 


सही माने में शिक्षण शालाओं में उनके अ्रध्ययन के संपूरां 
कार्यों को निष्ठा से करना ही सच्चा स्वाघ्याय होता है । 
भ्रतः स्वाध्याय का अन्य रूप सदा उनके लिए प्जीरं का 
काम करता है । 


उत्तम तरीका पाठन काल के प्रलावा छुट्टियों के दिन 
रविवार, ग्रीष्मावकाश, शरद कालीन भ्रवकाश एवं पूर्व के 
दिनों में शाला चालक या समाज की स्वाध्याय मंडल संघ 
अ्रथवा श्रन्य तरीके की संस्थाएं उनके समय का उपयोग 
करने के लिए छात्र-छात्राप्नों का भ्राद्वान करें, शिविर 
लगावे या २ घंदे की शालाएँं चलाजें। उनके नाश्ते श्रादि 
की व्यवस्था तथा पारितोषिक श्रादि का प्रावधान करे, तो 
संस्थाओ्रों में शिक्षण के साथ यह खुराक भी सुपाच्य बन 
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(५) 


(६) 


जाती है। यह कार्य शिक्षण शाला वाले और प्रन्य संघ 
वाले मिलकर करें तो अधिक फलदायी होगा । 


शिक्षण शालाझं में एक घंटा घर्माष्ययन का रखा जाना 
झत्यावश्यक है। नीति शिक्षण की युध्तकों का श्रध्ययन 
स्वाध्याय का रूप ले सकता है। यह कार्य भी सभी शिक्षण 
शालाएँ अपने-अपने तरीके से कर सकती हैं । 


सबसे उत्तम तरीका धर्म का सही रूप “परस्परोग्रहो 
जीवानाम्‌” के सूत्रानुतार एक पाठ्यक्रम सारे विश्व या 
भारत के शिक्षार्थियों के लिए निर्धारित किया जावे और 
उस साहित्य का पाठन प्रत्येक शाला में एक कालांश के 
लिए आवश्यक तौर से रखा जावे। इस पाठ्यक्रम में 
मानव से लेकर छोटे से छोटे जीवाणु एक दूसरे के कितने 
सहयोगी हैं श्ौर हम भी उन्हें किस प्रकार सहयोग कर 
सकते है इसका उत्तम रीति से प्रतिपादन होना चाहिए । 
ऐमे साहित्य में क्षमा, अहिसा, सत्य, अ्रचौय, अ्रपरिग्रह, 
शील, विनय, भ्रनुशासन झादि तमाम गुणों का वर्णोन स्वतः 
भरा जायेगा । जो मानव स्वयं जीना चाहता है, बह दूसरों 
को जीने मे सहयोग करे । सहयोग और प्रेम की भावना के 
प्रसार में धर्म का सच्चा स्वरूप स्वाध्याय शाला मे निखर 
उठेगा । 


जिनवाणी (स्वाध्याय विशेषांक) 


ह्ण्ड 


बाल-शिक्षा और अनुशासन 


प्राशि मात्र की तीन भ्रवस्थाएँ होती हैं; बाल, युवा और वृद्ध । 
इसके बाद प्राणान्त । मानवों की भी ये ही प्रवस्थायें हैं। मानव सब 
प्राणियों में भ्रघिक बुद्धिशील है | प्रत: इसे ज्ञानाजंन, आन का वितरण 
और ज्ञानोपयोग तीनों में प्रपनी शक्ति का प्रयोग करना पड़ता है। 
इसके अतिरिक्त वह स्वयं समाज व्यवस्था में रहना पसन्द करता है। 
अत: समाज के नियमों के झनुकूल चलते में विश्वास रखता है। इसे 
ही हम भ्रनुशासन में रहना कहते हैं। मानवों की शिक्षा श्रौर भ्रनुशासन 
दो ग्रावश्यक प्रक्रियायें हैं, जिन्हें सम्पादन करना ही होता है। मानवों 
की उन्नति के ये दो मुख्य चररा हैं । 


मानव की प्रथम अवस्था बाल्यकाल है। इसे हम तीन भागों में 
बाँटते हैं। शिशु (ढाई वर्ष से ५ वर्ष तक), बाल (६ वर्ण से १५ वर्ष 
तक ) और नवयुवा (१६ वर्ष से २५ वर्ष तक) । नवयुवापन निकाल 
देने पर दो अवस्थाएं शेष रहती हैं । दोनों अवस्थायें मत, शरीर भौर 
जान की वृद्धि करने वाली होती हैं । भ्रतः इन श्रवस्थाओं में भनुकूल 
परिस्थितियों की व्यवस्था ग्रत्यावश्यक है । 
पुरानी कहावत--सूक्ति है :-- 
लालयेत्‌ पन्‍च वर्षाशि दस वर्षारि ताड़येत्‌ । 
प्राप्त तु घोडशे वर्ष पुत्र सित्र बदाचरेत्‌ ॥ 
शिशु पांच वर्ष तक की उम्र वाला कहलाता है। प्रतः इस 
अवस्था में प्रेम से लाड़ से शिक्षा दें और भनुशासल में रखें । प्ाज की 
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माण्टेसरी या किडर गार्टन पद्धति इसीका रूप है। पहले अपने घरों में 
मातायें स्वयं भपने संरक्षण में प्रेम के साथ सभी प्रारम्भिक ज्ञान अपने 
बच्चों को देती थीं। प्राज की मातायें बच्चे पैदा करने के बाद लालन- 
पालन का काम दूसरों पर छोड़ देती हैं भौर शिक्षा तथा प्रनुशासन का 
काम भी । दूसरों पर छोड़ा हुआ काम बेगार का होता है। वहाँ भसलोी 
प्रेम नहीं मिल सकता और न बालक अपने कुलानुकूल उचित शिक्षा- 
दीक्षा प्रौर भ्रनुशासन ही पा सकता है । शिशु जैसा वातावरण पांता है, 
बैसा ही ढल जाता है । 

ग्रामीण जनता में शिशु शिक्षा का श्रभाव है। वह जिस तरह 
ग्रपनी माता के साथ श्रम तथा शिष्टाचार था लेता है। झागे जाकर 
वैसा ही ग्रामीण या कुछ उच्चत बन जाता है। कुछेक शिशु बाहरी 
वातावरण को पाकर बालकपन में प्रगति कर लेते हैं। यह उनके 
सौभाग्य की बात है । 

ग्रामीण बच्चे निडर और श्रमशील होते हैं | वे ही भ्रागे जाकर 
बहादुर लड़ाके भौर परिश्रमी किसान बनते हैं | इन्हीं पर सारे समाज 
की रक्षा की भौर खाने की व्यवस्था का बोझ है । ग्रामीण बच्चे बड़े 
होकर श्र्नदाता परवरदिगार बनते हैं भौर शहरी बच्चे चालाक, 
श्रमचो र, बुद्धिमान तथा हुकूमत करने वाले निकलते हैं । इस जगत्‌ में 
बड़ा भ्रन्धेर यही है कि बुद्धिशील मानव अल्प बुद्धि वालों से भ्रपना 
गुजर बसर करते हैं। ग्रामीण शिक्षा प्लौर नागरी शिक्षा में यही 
ग्रन्तर है । 

बड़े दुःख की बात है कि नागरी शिक्षा वाले ही सभ्य कहलाते हैं 
भ्ौर भन्नदाता गरीब किसान ग्रामीण मूर्ख गंवार की श्रेणी में आते 
हैं। यह है श्राज की शहरी शिशु-बाल शिक्षा का प्रभाव या प्रभुत्व । 

हां, मैं यह लिख रहा था कि शिशुश्रों को प्रेम से शिक्षा देना 
ही उत्तम और सही मार्ग है। खेल ही खेल में, गीत के प्रानन्द में, 
सृत्य और बाजों के स्वरों में तथा चित्रों की झ्ाकृतियों में शिशुओं की 
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शिक्षा सफल होती है। एक साथ खेलने, नाचने, गाने में हो उन्हें 
अनुशासन सिखाया जाता है । हरे-हरे बगीचों के बीच उन्हें 
प्राकृतिक सौन्दर्य का पाठ पढ़ाया जा सकता है | छोटे बालकों अर्थात्‌ 
शिशुझ्रों के शिक्षक या शिक्षिका, पिता या माता तुल्य बनावटी या सही 
प्रेम का प्रादुर्माव अवश्य करें ताकि बच्चे उन पर विश्वास करें श्रौर 
झास्वस्थ रहें । 


आज हमें मॉण्टेसरी और किडर मार्टन पद्धतियों को अपनाने 
के साथ निजी सांस्कृतिक परिस्थितियां भी ढालनी चाहिये। बच्चे 
भारतीय संस्कृति और अभ्पने समाज के नियमोपनियमभों से परिचित रहें । 
इस हेतु भी अपनी निजी सुधार प्रशालियां प्रपनानी आवश्यक हैं। यह 
अवश्य दुर्देव का विषय है कि भारत को भ्राजाद हुए पच्चीस वर्ष 
हुए, लेकिन ग्रामों मे शिशु शालाझ्ों का भारतीय शिक्षा ने विस्तार 
नहीं किया । भ्रभी तक ऊंचे अभ्रधिकारियों और श्रीमतों के बच्चे ऊंचे 
आंग्ल भाषा माध्यम के स्कूलों में शिशुप्रों के स्तर से लेकर नवयुधापन 
तक शिक्षा पा रहे हैं और उनकी शिक्षा-दीक्षा की तरफ राज्य सरकार 
ध्यान दे रही है। मिशन स्कूल, पब्लिक स्कूल, मेयो कॉलेज जैसे 
पब्लिक कॉलेजों में पढ़ाकर बच्चे उच्चाधिकारी बनाने का हक उन्हीं 
भ्रधिकारियों और श्रीमंतों के लिये सुरक्षित है।ये दुहरी शिक्षा 
प्रणालियाँ भारत के भाग्य को दुर्भाग्यपूर्ण बता रही है। दृहरी शिक्षा 
प्रणालियों से भविष्य में भी एक से भ्रधिकारी निर्मित होंगे भौर एक 
से प्रधिकारी से ठोकर खाने वाला श्रमशील या मूर्ख गुलाम ही बनता 
जायगा । 


भारत के प्राचीन काल में राजा और रंक का बच्चा एक ही 
शाला था प्राश्रम में समान स्तर पर पढ़ता था | समान सुविधायें थीं । 
समान ज्ञान था । अपने श्रम से जैसा बनता चाहता, बन जाता। 
चौदह विद्या निधान और बहत्तर कला निपुरा होता था। बच्चियां 
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६४ कला दक्ष होती थीं। बड़ा दुःख है, भारत के कर्राणार इस हूं विभ्य 
शिक्षा प्रशाली फो कब समाप्त करेंगे भौर समानता पर पायेंगे ? गाँव- 
गांव में शिशु शासायें खोलेंगे और एक ही स्तर पर सभी को शिक्षा 
देंगे ? 

छ: वर्ष से ऊपर का मानव बालक की श्रेणी में आता है। 
उसे पन्द्रह वर्ष की उम्र ताड़ना पूर्वक श्रर्थात्‌ तर्जना के साथ शिक्षा 
झौर प्रनुशासन देना चाहिए । यह बात अब भी वैसी ही है जैसी पूर्व में 
थी । छः वर्ष से बालक उच्छु खल और समभदार बनता जाता है | वह 
प्रपनी समझदारी का उपयोग शिक्षा और प्नुशासन में करे | चारित्र का 
अभ्रनुसरण करे । इसके लिये उसको १५ वर्ष की श्रायूपर्यन्त, जब तक हेय- 
उपादेय या भ्रच्छे बुरे का ठीक तरह निष्करष न निकाल सके, तब तक 
रोकथाम तथा प्रन्य वश रखने के उपाय करते हुए शिक्षा देनी चाहिए । 
इसमें हराना, धमकाना, सजा देना, साधारण मार-पीट करना तक भ्रा 
सकता है | विशेषतौर से तजंना का श्र मारने की भ्रपेक्षा इशारे से सम- 
काना या बुरे-भले के लिये न्याययुक्त मार्ग पर चलने के लिए बाध्य करने 
तक भाता है, फिर समय के प्रनुकूल जैसा चाहे व्यवहार करे | लेकिन ऐसा 
व्यवहार नहीं किया जाना चाहिए जिससे बच्चा पश्रंकुश से बाहर हो 
जाय, डर जय, शिक्षा से जी चुरावे अथवा बच्चे का प्रंग-भंग हो जाय 
तथा दिमाग विकृत हो जाय । उपयुक्त विनाशकारी परिणाम पैदा न 
हों और बच्चा सही मार्ग पर चलता हुमा शिक्षा-दीक्षा प्रहण करे, 
बेसे उपाय करना ही तर्जना की श्रेणी में भ्राते हैं। इससे भिन्न 
प्रताड़ना कहलाती है । 


बालकों को किताबी ज्ञान के अलावा प्रायोगिक ज्ञान श्रधिक 
देना चाहिये ताकि जेय वस्तु शीक्र समक जाय | जो शिक्षक पुस्तकों 
को रटने पर भ्रधिक बल देते हैं वे शिक्षक नहीं, भ्रपितु उनके लिए 
नर-पिशाच बन जाते हैं। एक ही वस्तु प्रक्रिया को भिन्‍न-भिन्‍न ढंग से 
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प्रतेक बार समझाने पर बच्चा स्वयं ग्रहएा कर लेता है । कई अ्रध्यापक 
रेल के इन्जिन की तरह फटाफट कहे जाते हैं था पढ़ें जाते 
हैं। यह तरीका ग्च्छा नहीं होता । बच्चों को पहले अपनी झोर 
भ्राकधित करें भौर बाद में इस ढंग से वस्तु ज्ञान दें, जिससे बच्चा 
बराबर उसको सुनने में या देखने में दुचि लेता रहे । बीच-बीच में 
बच्चों से प्रश्न भी पूछ लेना उत्तम है, ताकि वे ज्ञान भ्रहत के लिये 
सजग रहें । 

शुद्ध लेलन के लिए बार-बार नकल कराना भौर कठिन शब्दों 
के उच्चारण के साथ लिखने का प्रभ्यास कराना परमावश्यक है । प्राज 
का एम० ए० का विद्यार्थी शुद्ध लेखन नहीं जानता है। यह सब 
शिक्षक की लापरव्ह्दी का परिणाम है। प्लाज शिक्षक श्रमशील नहीं 
रहा है । वह भी राजकोय कर्मचारियों को तरह कम काम और पधिक 
दाम पर उतर प्राया है। बालक शिक्षा पर उसके अनुशासन पर 
उनका कोई ध्यान नहीं है। इसीसे बालक उद्ृण्ड झ्लौर शिक्षा के प्रति 
प्ररचि रखने वाला बन गया है । शुद्ध उच्चारण भी प्रध्यापक नहीं 
सिखाते । हस्व दीघ॑ के ज्ञान या स्पेलिंग के ज्ञान के साथ संयुक्ताक्षरों 
के उच्चारण भी भलीभांति सिखाने चाहिये। स्वयं प्रध्यापक यदि 
शुद्ध लेल भौर शुद्ध उच्चारण करता है भौर श्रमशील होता है, तो 
उसके द्वारा पढ़ाये हुए बालक, छात्र भी बैसे ही बनते हैं। प्रागे भी 
प्रच्छे बने रहते हैं | स्कूलों तक ही ये शिक्षायें होती हैं । महाविद्यालयों 
में तो सिर्फ भापण रह जाते हैं। प्रतएव अध्यापकों को चाहिए कि दे 
प्रपनी जिम्मेदारी महसूस करें । बच्चों के श्राचरण, भनुशासन भौर 
शिक्षा का पूरा ध्यान रखें | सुन्दर लेख की तरफ भी अध्यापकों की 
गति नहीं के बराबर है | छ बर्ष से १५ वर्ष तक बच्चे प्राथमिक भौर 
माध्यमिक शालःझों में रह कर ये सब सम्पादन करनलें । यही बच्चों के 
लिए जीवन मंत्र है। इसीसे बच्चे भागे के जीवन में निष्कंटक प्रवाह से 
प्रगति करते जाते हैं । 
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छोटे-छोटे शिशुओं भौर उनसे बड़े बच्चों के लिए ट्यूशन 
(विद्यालय समय के अभ्रतिरिक्त धर या भन्य जगह विशेष दी जाने वाली 
शिक्षा) का बड़ा रोम फैला हुआ है। शिशु या बाल इसके भ्रादी 
हो जाते हैं श्लौर बिना व्यूटर के पढ़ते भी नहीं है। माता-पिता का 
ट्यूशन की आ्रादत डालना बच्चों को खराब करना है भौर शिक्षकों को 
प्रपने कत्तं व्य (विद्यालय काये) से च्युत करना है । 

शिशुओं श्र बालकों को कहानी सुनने का बड़ा चाव होता 
है | श्रतः उन्हें अच्छे संस्कार डालने वाली कहानियाँ सुनाना चाहिये । 
छोटे-छोटे चुटकुलों से ध्यानाकर्षशा कर उचटे हुए मन को पुनः अध्ययन 
में लगाने का एक तरीका है, जो प्रशस्त श्रध्यापक काम में लाते हैं । 
पीटने की श्रपेक्षा कहानी तथा हास्थप्रद चुटकलों द्वारा बालकों का 
ध्यान पढ़ने में विशेष झ्राकषित होता है। भारत के भावी कर्रांघारों 
की चोर, शरारती और शर्मीले बच्चे नहीं चाहिए | बहादुर, परिश्रमी, 
लगनशील झौर निर्मय बच्चे बनाना ही भारत का उज्ज्वल भविष्य 
बनाना है । 


इस सम्बन्ध में मेरे निम्नलिखित सुझाव हैं :-- 


(१) जो बच्चा चोरी करना सीखता है, वह अपनी श्राव- 
श्यकता की पूर्ति नहीं कर पाने के कारण ही यह मार्ग अपनाता है। 
इसीलिये कहा गया है--“बसे गुरुकुले शिक्च” अभ्रथवा “सहनावक्सु 
सहनोभुनक्तु सहवीर्य कतवावहै तेजस्वीनावधीतमस्तु मा बिद्विषावहै” । 
गुढकुल के पाठन काल तक सबके साथ रहे, एक साथ उठे-बैठे, खाये- 
पीये, छेले-कूदे भौर तेजस्वी बने, प्रापस में कभी भी द्वे ष जागृत न हो । 
ये ही हमारे मंत्र जो बच्चों में सब गुण पैदा करते हैं भौर श्रवगुण 
निकालते हैं। एक बच्चा धनवान का है | भ्रच्छा खाना साथ लाता 
है। भ्रच्छा वस्त्र पहन कर भ्राता है श्रथवा अच्छी वस्तुओं का उपयोग 
करता है। जिनके पास ये युविधायें नहीं है, वे बच्चे ललचाते हैं भौर 
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आखिर चोरी का रास्ता अपनाते हैं | भ्रत: बच्चों को सादे रहन-सहन 
भोजन तथा ग्रन्य सामग्री के साथ आश्रम या युरुकुल में ही पढ़ाना 
उत्तम है । 


(२) बच्चा शरारती तब बनता है जब उसके माता-पिता उस 
यर देख-रेख नहीं रख पाते हैं। ऐसे बच्चे को सुधारने के लिए उनके 
मन बागवानी, चित्रकारी या अन्य त्तरह के कार्यों में लगाया जावे। 
शरारत छूट जायगी। 


(३) शर्मीले बच्चे भोंदू कहलाते हैं। उनको भिकक मिटाने 
के लिये प्रध्यापक को उन्हें बार-बार मंच पर लाना चाहिए। नृत्य, 
नाव्य और संवाद झादि द्वारा शर्म को तुड़ाना चाहिये । 


(४) कामचोर बच्चों को सदा अपने पास बिठा कर काम 
कराना चाहिये और उसको फालतू फि रने से रोकना चाहिये । 

(५) अन्य कई तरह के बालक होते हैं । उन्हें नई प्रनुकूल 
परिस्थितियां पैदा फर उन्हीं मे ढालने के उपाय करने चाहिये । बालक 
बुरा नहीं होता है । उसे ग्रभाव ग्रभियोग से बुरा बना दिया जाता 
है । भ्रत: किसी बच्चे को ग्रभाव का प्रनुभव नहीं होने देना चाहिये 
तथा कोई भी अझ्भियोग उस पर नहीं लगा कर, उसे सुधारने के उपाय 
करने चाहिये । भ्रपराध सुनकर बच्चा भ्रपराधी बन जाता है । 

अन्त में मेरा निवेदन है कि बच्चों की शिक्षा श्रौर भ्रनुशासन 
के लिए उपयुक्त बातों को ध्यान में रख प्रगति करेंगे तो बच्चे भ्रवश्य 
ही सक्य नागरिक बनेंगे । 


व्यात्कषांघया, जयपुर 
१्€७छर 
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वतंमान शिक्षा-पद्धति 


मानवों के सामाजिक, धामिक और सांस्कृतिक व्यवहारों के 
संचालन हेतु जो पठन कराया जाता है, वह शिक्षा कहलाती है । शिक्षा 
वही है, जो मानव समाज में शांति झौर व्यवस्था कायम रखते हुए, 
जीवन निर्वाह को उन्नत ढंग से यापन करा सके ! जो मुकत्य्थ काम- 
याव हो, वह सही शिक्षा है | शिक्षा में साथंकता तभी झा सकती है, 
जब उन्नत चारित्र के साथ समाज के उत्थान में उपयोगी सिद्ध हो । 
सत्यं, शिवं, सुन्दरम्‌ को चरितार्थ करने वाली शिक्षा ही उत्तम शिक्षा है। 


बतंमान शिक्षा में उपरोक्त तत्वों का कितना समावेश है, यही 
समालोचनात्मक विवरण करना है। वर्तमान शिक्षा-पद्धति के मूल को 
छूकर विस्तृत दायरे में उतरना है। श्राज के जीवन की समस्याश्रों को 
वर्तमान शिक्षा-पद्धति कितना हल कर पा रही है ? देखना है। मानव 
भौर प्राणिसिसमाज का शांति और व्यवस्था में वर्तमान शिक्षा-पद्धत्ि 
कितना योग देती है ? इसका विश्लेषण करना है। देखना है कि क्‍या 
वर्तमान शिक्षा पद्धति समय के अनुकूल है श्रौर ग्राह्म है ? 

बतंमान शिक्षा-पद्धति को निम्न प्रकार से वर्णित करेंगे:--- 

(क) मूलाघार (ल) छात्रों, भ्रष्यापकों, संरक्षकों और समाज 
के अन्य तत्यों का हित । (ग) मानव जाति के कल्याण में कितनी 
साधक है ? (घ) धनाजंन या यश प्राप्ति में कामयाबी । (ड) स्वा- 
घीनता में सही योग । (च) चारित्र भ्रौर प्रात्म-साधना में सहयोग । 


(१२ 


(छ) भविष्यकाल के लिए उत्कवं का माप दण्ड । (ज) विज्ञान प्लौर 
वतेमान शिक्षा पद्ति का तालमेल ! 


मूलाधार : 

बतंमान शिक्षा-पद्धति प्रंग्रेजों ने भारतीयों को उनके शासन के 
सेवक बनाने हेतु प्रचलित की । जितना ज्ञान भ्ौर चारित्र उनके दास 
बन कर जीवन बिताने में योग्य साबित होता था, वही पाठ्यक्रम रखा 
गया था । भारतीयों को श्र ग्रेजों के वफादार नौकर बनाने हिल इस 
पद्धति का उद्धव हुआ । वतंमान शिक्षा-पद्धति पारस्परिक स्नेह-हीम, 
हीन भावना को वृद्धि करने वाली और गुलामी को बढ़ानेवाली है । 
इस पद्धति से भारत झाजाद होते हुए भी इस शिक्षा-पद्धति भझौर भाषा 
की गुलामी में जकड़ा हुआ है। शभ्राज बाईस वर्ष बाद भी साधारण 
परिवतेन के सिवाय कोई मूलाघार परिवतंन नहीं किया गया । यही 
इस जिक्षा-पद्धति का गलत और अहितकर मूलाघार है। मूलाघार 
बदलने पर ही स्वतन्त्र भारत का छात्र मन, वचन झौर कर्म से सच्चा 
भारतीम बन सकेगा । आध्यात्मिक ज्ञान से शून्य इसका मूलाधार है 
प्रौर व्यावहारिक शान की पूर्णंता भी इसमें नहीं है । 


भ्रध्यापक, विश्वार्थो, संरक्षक व समाज का हित : 


वर्तमान शिक्षा-पद्धति में अ्रध्यापक मात्र पाठक है | इसके अति- 
रिक्त उसका कोई विशेष स्थान नहीं है। अध्यापक भौर विद्यार्थी का 
जो ग्रुरु-शिष्य का ग्रात्मीय सम्बन्ध होना चाहिए बह नहीं रखा गया 
है । अध्यापक इसे जीविका का साधन मानता है । नौकर की तरह अपने 
को समझता है। अपनी प्रार्मा की श्रादाज को बाहर नहीं निकाल 
सकता है । बन्धन-युक्त नौकर स्थिति का भश्रनुभव करता है भ्लौर नियत 
समय में, नियत भ्रष्ययत्त कराकर अपनी छुट्टी मना लेता है। छात्र 
घर जाकर पढ़ता है या नहीं ? छात्र की क्या-क्या प्रवृत्तियां हैं ? कक्षा 
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में छात्र का व्यवहार क्‍या है ? वह ध्यान से पढ़ रहा है या तहीं ? इन 
बातों पर उसका कोई लक्ष्य नहीं होता । जैसे तैसे पूरा या अधूरा मिला 
ज्ञान, अध्यापन समय में पढ़ा देना अ्रपना कतेंव्य मात्र मानता है। 
समाज झौर राष्ट्र हित छात्र के उत्थान का और पधर्महित छात्र की 
चरित्र सम्बन्धी उन्नति का कोई जिम्मा वह नहीं लेता है । 


विद्यार्थी बतंमान शिक्षा-पद्धति में एक हाजिरी देने वाला स्कूल 
का लड़का मात्र गिना जाता है। श्रध्यापक एवं शिक्षा-विभाग छात्र 
की सर्वेक्षे त्रीय उच्चति का कोई खयाल नहीं रखता । सभी छात्रों को 
समान शिक्षा देकर उनका समस बरबाद करने वाली वतंमान शिक्षा 
पद्धति है । छात्र की रुचि के अनुसार का माध्यम ८ वीं कक्षा के बाद 
होना चाहिए, उसका इसमें प्रभाव है। अतः हमारा भारतीय छात्र हर 
क्षेत्र में ग्रपनी मनोवाछित उन्नति नहीं कर पा रहा है। माता, पिता 
प्रौर गुरु श्रादि की ग्राज्ञा और विनय से दूर रहता है। छात्र के भावी 
जीवन का कोई जिम्मा वर्तमान शिक्षा-पद्धति नहीं ले पा रही है । 


संरक्षक का वर्तमान शिक्षा-पद्धति में कोई स्थान नहीं है। वह 
दर्शक भात्र है और विशेष हुआ तो छात्र, प्रध्यापक ग्रौर शिक्षास्थल 
का भ्र्थ पोषक तत्व मात्र गिना जाता है। छात्र के हित उस पर कोई 
जिम्मेदारी बहन करने का बोक वर्तमान शिक्षा पद्धति में नहीं डाला 
है। अत: संरक्षक भी शिक्षा विभाग और प्रध्यापक के मार्ग में करी 
ध्राड़ा नहीं प्राता और अपने बच्चे को उनके भरोसे छोड़कर भविष्य के 
बारे में ग्रनभिज्ञ रहता है । 


समाज-हित की शिक्षा यदि इस पद्धति में सम्मिलित होती, तो 
झाज का मानव-सभाज ईमानदार, उद्योगी, राष्ट्र के प्रति वफादार भौर 
जीवन के प्रति सजग होता । इस शिक्षा-पद्धति ने समाज में जातिवाद, 
सम्प्रदायवाद, प्रदेशवाद फैलाने के साथ ही वात्सल्यभाव का अन्त कर 
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दिया है तथा राष्ट्रीयता को नेस्तनाबूद कर दिया है। स्वार्थी और 
इर्षालु समाज का वातावरण बढ़ता जा रहा है। पढ़े-लिखे डाकू दिन 
दहाड़े मस्तिष्क की चालाकी से जनता को लूटते है भौर मौज-मजे की 
बंशी बजाते हैं। वर्तमान शिक्षा-पद्धति ने दिमागी ड़ाकू पैदा किये हैं। 
समाज में भ्रशांति श्रौर भ्रव्यवस्था फैलाई है। 


सासनव जाति का कल्यारत : 


वर्तमान शिक्षा पद्धति स्वार्थभरी है । परमार्थ ज्ञान से शून्य है । 
विश्व की मानव जाति के कल्याण के लिए पाठ्यक्रम में कोई विशेष 
स्थान नहीं है। पाठ्यक्रम में भिन्न-भिन्न राष्ट्रों के स्वहित के नारे हैं। विश्व- 
मानव कल्याण की भावना जागृत करने बाली शिक्षा का प्रभाव है । 
ऐसी शिक्षा के लिए धामिक शिक्षा पाठ्यक्रम मे डालनी श्रावश्यक है । 


धनाज्जन झोर यश प्राप्ति : 


बर्तमान शिक्षा में उद्योग घंवे की विस्तृत जानकारी नही दी 
जाती । पुस्तकीय ज्ञान के अलाबा पेढ़ियों, फर्मों और बैकों में गुरात्मक 
ज्ञान की शिक्षा का प्रभाव है । विशेष बुद्धिशाली स्वयं श्रपनी शक्ति से 
धनाजन करता है भौर विश्व में ख्याति प्राप्त करता है। पाव्यक्रम में 
इस प्रकार के उन्नत प्रयोग नही रखे गये है, जो ग्रत्यन्त भ्रावश्य है । 


स्वाधीनता में सहो योग : 


वर्तमान शिक्षा का पाठ्यक्रम सच्चा स्वाधीन मानव नहीं बनाता । 
स्वार्थी और परावलम्बी बनाने में योग देना ही इस पद्धति का मुख्य 
काम है। भारत स्वाधीन राजनैतिक स्तर पर हुप्मा है। सामाजिक 
ग्राथिक और नैतिक स्तर पर प्रभी भी गुलाम है। बाईस वर्ष के काल 
में भी इस पद्धति से सामाजिक, भ्राथिक और नैतिक स्वतन्त्रता प्राप्त 
नहीं हुई हैं। भारत का मानव-समाज, हीन दृष्टिवाला और रुग्ण है । 
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दरिद्री और बेईमानी से भरा पड़ा है। जब तक पाठ्यक्रम में इसका 
शिक्षण नहीं दिया जायगा, भारत में सच्ची स्वाधीनता नहीं फैलेगी । 


खारिश्र और ग्रात्ससा धना में योग : 

इस बारे में वर्तमान शिक्षा प्रणाली बिल्कुल शून्य है। जारित्र 
नाम की कोई चिड़िया होगी, ऐसा भ्राज का शिक्षित वर्ग समभता है 
झौर प्रात्मिक ज्ञान का तो इस पद्धति ने हास कर दिया है। बिना 
धाभिक शिक्षा के इस तरह की योग्यता सम्पादित नहीं हो सकती भौर 
बतंमान शिक्षण शैली मे इसका अभाव है । 
भविष्य के उत्कर्थष का माप-दण्ड : 

भारत की शिक्षा-प्रशाली भारत की भावी उन्नति कर सकेगी 
इसमें भारी संदेह है। बाईस वर्ष में शिक्षा-कार्य ने जो उच्तति 
की है, वह है--स्ट्राइक, तोड़फोड़, आगजनी, श्रपमान जनक प्रवृत्ति, 
स्त्रियों के साथ छेड़-छाड़, अ्रध्यापकों का प्रनादर, लूप-पाट करना 
ग्रादि । वर्तमान शिक्षा पद्धति ने भारत के शासन को जीखा-शोरां 
कर दिया है। भनुशासन नाम की और चारित्र के स्थान की कोई वस्तु 
नहीं दीख रही है । छात्र उच्छेखल हो गये हैं। राजनैतिक पार्टियां 
उनसे अ्रपना स्वार्थ सिद्ध कर रही हैं, इसी से भारत के भविष्य का पता 
लग सकता है। भारत की शासन डोर को छात्र किस प्रकार सम्भालेंगे ? 
किस प्रकार भावी भारत में शांति भौर व्यवस्था कायम रखेंगे ? इस 
पद्धति ने भारत का भविष्य प्रधकारमय, बना दिया है| ये नेता लोग 
आंखों से देखते हुए भौर हाथ मे दिया होते हुए भी भ्रघे बना दिए 
गये हैं । दृष्टिहीन हो चुके हैं। स्वार्थों का बोलबाला है। भारत के 
भविष्य में प्रराजकता फैल जाना इस शिक्षा-पद्धति का सही मापदण्ड 
है । मिकट भविष्य में यह साकार हो जायगा | वर्तमान पाठ्यक्रम से 
पढ़ें हुए छात्र स्वयं शासक बतकर या शासित बन कर प्रराजकता 
फैलायेंगे । धर्म, कर्म, चारित्र, नीति भोर शांति कोसों दूर हो जायगी । 
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विज्ञान शोर बर्तभात शिक्षा पद्धति का तालमेल : 


विज्ञान के प्राविष्कारों ने शिक्षा-पद्धति में परिवर्तेत लाने का 
प्राह्मान किया है| लेकिन वर्तमान शिक्षापद्धति में इस उत्कर्ष को देखते 
हुए कोई विशेष परिवर्तन नहीं हुआ है । भाज की शिक्षा यदि विज्ञान 
के आंविध्कार-जनित ज्ञान को सही रूप से प्रतजनलित करे तो छात्र 
चतत मान और भविष्य का सही प्राभास करेगा । शिक्षा का विज्ञान के 
साथ तालमेल बैठाना, शिक्षा पद्धति में सही सुधार करना है । विज्ञान 
का मानव समाज के हित सही उपयोग का परिज्ञान ही शुद्ध शिक्षा 
पद्धति का मार्ग है । भविष्य में विज्ञान का मार्ग श्राध्यात्मिक ज्ञान की 
झोर बढ़ेगा, ऐसा श्राभास होता है। मनुष्य ठोकर खाकर संभलता 
है, इसी दृष्टिकोश से भारत की वर्तमान शिक्षा पद्धति को आमल 
परिवतंन कर विज्ञान के संपुट के साथ शारोरिक, मामसिक और 
प्राध्यात्मिक उन्नति के हित प्रपतानी चाहिए । 


सुधर्मा 
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शिक्षा के साथ 
दीक्षा भी आ्रावश्यक है 


सांसारिक वातावरण से दूर कहीं पर भी शिक्षा का महत्त्व 
नहीं है । जहां मोक्ष का एक पृथक प्रदेश बताया जाता है, वहां तक 
पहुँचना शिक्षा की सार्थकता नष्ट करना है । 


सा विद्या या विमुक्तये” का पद हमारे हृदय स्थल में दीक्षा के 
निमित्त अद्धूत करना पड़ता है। शिक्षा--कोरा तोता ज्ञान अथवा 
सक्रिय व्यवहार ही नहीं, शिक्षा के साथ दीक्षा-चारित्र्य का होना 
प्रत्यंत ग्रावश्यक है। विद्या या शिक्षा वही है, जो मुक्ति का 
कारण है ! 


मुक्ति का रहस्य हमारे श्राद्य पुरुषों ने यह बताया है 'हृत्स्नम्‌ 
कर्म क्षयों मोक्ष: संपूर्ण सदसत्कर्मों का क्षय ही मोक्ष है। जहां कम 
क्षय हो जाते हैं, वहां निष्किय बन जाना पड़ता है। वास्तविक स्थिति 
यह है कि सांसारिक माया-ममता और पारस्परिक सम्बन्धों में लिप्त न 
रह कर कार्य करते रहना झौर राग-द्वेष रहित स्थिति को प्राप्त 
करना मुक्ति है। कषाय से मुक्त होना वास्तविक मोक्ष है । 


जहां शिक्षा का अर्थ डिप्रियां प्राप्त करना मात्र है और उसके 
द्वारा येत-केन-प्रका रेश झआजीविकोपाजेन करना ग्रथवा प्रचार क्रिया 
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से साधारण बुद्धि वालों में पूज्य बन जाने का लक्ष्य है, वहाँ शिक्षा का 
दोक्षामय जीवन नहीं बन सकता । अपनी कला-कृतियां, उपकार बृत्तियां 
और शान्‍्त व्यवस्थित स्थितियां जमत को नहीं दे सकता । 


स्वार्थ परम्परा को नष्ट कर सग्मह नीति को समाप्त करना, 
हिंसक प्रबुत्तियों की जगह प्र ममब वातावरण बनाना, व्यभिचार 
क्रियाओं को छोड़ कर, झील सदाचार वृत्तियों को जगाना, प्रसत्य 
निष्ठा से सस्निष्ठा को भत्तिष्ठित करना त्था एक दूसरे 
को सहयोग करना हमारे जीवन का प्रधान लक्ष्य है। यदि शिक्षा इस 
लक्ष्य को पूरा नहीं कर सकती है, तो वह शिक्षा नहीं; वहू संसार की 
व्यवस्था और शांति को नष्ट करने बाली स्वोषभोग्य क्रिया भात्र है। 
ईशक्षा का प्राज का मापदण्ड परीक्षायें पास कर डिप़ियां प्रतप्सत करना 
सात्र रह भया है । शिक्षा का फल अच्छे बंगले बताना, भोटरों में सैर 
करना और दुनिया को ठगना मात्र है। जहां शिक्षा का यह फल 
मिलता है, वहां शिक्षा कुशिक्षा बन जाती है और वह कुशिक्षा ही है । 


झशिक्षा से कुशिक्षा महान्‌ भ्रनर्थोत्पादक है । भ्राज का वाता- 
सररा शिक्षा के पवित्रतम उहं श्य की श्रोर नहीं ले जा रहा है। भ्राज 
का राज्य शासन शिक्षा श्रौर चारिश्य में वैमनस्य पैदा कर रहा है। 
आज चारिभ्य नाम मात्र की वस्तु रह गई है। भाज सबसे प्रच्छा 
सज्जन वह है जो अ्रशिक्षितों, प्रद्ध शिक्षितों प्रौर भोले लोगों की पांशों 
में घूल कोंक कर अपना कार्य बना ले ! 


श्राज हमारी शिक्षा की परंपरायें नष्ट हो चुकी हैं। “प्रोम्‌ 
सहनाववतु, सहनोभुनवतु, सहवीयंम्‌ करवावहै, तेजस्विनाथधीतमस्तु 
मा्विद्विषावहै' पद का उच्चारण दूर रहा । गुरु भौर शिष्य का स्वच्छ 
सम्बन्ध भी नष्ट हो चुका है। डिग्रियों के भ्राधार पर भरुरु खरीदे जाते 
हैं । उनके चारिध्य की तरफ शिक्षाधिकारियों की कोई परीक्षण वृत्ति 
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नहीं है। उसी का परिणाम है कि भारत दिनों दिन अतीति झौर 
ईर्ष्या का घर बनता जा रहा है । 

विलासमय वातावरण चतुदिशाश्रों में फंल रहा है। वहां स्त्री- 
पुरुष के शौयं, कला, जीवन भ्रौर जीवनाघार चारिश्र्य अपने झ्राप नष्ट 
हो रहे हैं। प्रदर्शन, पांड भौर चतुराई भ्रपना भ्रमर जमाये हुए हैं । 

“जान, किया के बिना थोथा है, सिद्धांत परीक्षण के बिना 
भ्रमान्‍्य है ।” जब तक शिक्षा हमारे शरीर, मन भ्रौर आत्मा को पूर्ण 
विकास की ओर नहों ले जायगी; तब तक हमारे लिए शिक्षा भपूर्ण 
है और जब तक जीवन तथा जगद्व्यवहार में साथंकता नहीं बन सकती 
तब तक लनिकम्मी है । थोथा ज्ञान व्यावहारिक जीवन के बिना निरथेक 
है । 

मैं आज के राष्ट्र निर्माताओं को उद्बोधित करता हूं कि 
श्रापका सारा प्रयास, बिता शिक्षा के मूलभूत्त उह्ं श्यों में परिबर्तंन किये 
कार्य करने में निष्फल हो जायगा । 


जिस शाला, पीठ और विद्यालय में शरीर के सम्पूर्ण व्यवहारों 
का ज्ञान नहीं दिया जाता और मानसिक, झ्रात्मिक अनुभूति का भान 
नहीं कराया जाता, वह शाला, पीठ और विद्यालय हमारे लिए भारभूत 
हैं । एक दिन वह भ्राएगा कि हम शिक्षितों को श्रयोग्य ग्रौर मानव 
जीवन से ऊदब्रे हुए पायेंगे तथा सांसारिक सम्पूर्ण व्यवस्थाश्रों को छिन्न- 
भिन्‍न कर देंगे । 

'चारित्र”' एक ऐसी वस्तु है जो जीवन को सुव्यवस्थित झौर 
विकसित करती है। उसके बिना शिक्षा का प्रानन्दानुभव श्राज 
का शिक्षक और विद्यार्थी वर्ग प्राप्त नहीं कर रहा है।आज का 
शिक्षक, भ्रधिकारियों और छाज्रों से असन्तुष्ट है । छात्र 
शिक्षक भौर अधिकारियों से नाराज है और अ्रधिकारी शिक्षक और 
छात्रों से परेशान है। यह कोई शिक्षा व्यवस्था और उसकी प्रचार 
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प्रक्रिया का रूपक है ? यह तो धक्का गाड़ी का कार्य सरकार बरबस 
कर रही है जिसके न हाथ हैं, न पैर । 


राज्य सरकारें यदि अपने भ्रघीनस्थ मानवों फो सुव्यवस्थित 
और शांत वातावरण में ले जाना चाहती है तो उसे मानसिक प्लौर 
शारीरिक विकास के साथ, मानव जीवन झौर उससे सम्बन्धित साधनों 
के विकास में शिक्षा के पवित्र कार्य का श्री गणेश करें | 
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महावीर की दृष्टि में 
शिक्षा, शिक्षक और शिक्षार्थी 


वर्धमान महावीर की सर्वज्ञ दृष्टि भौर भ्रनेकांत सृष्टि विश्व के 
लिये प्रमूल्य देन है । मैं महाबीर की दृष्टि से किसी भी विषय का 
वर्णन करने में सर्वंथा भ्रसमर्थ हूं, लेकिन अझनेकान्त दृष्टि की सजंना 
का प्रनन्तवां भाग जो मुमे प्राप्द हुआ है, उमी दृष्टि को महावीर की 
देनरूप मानकर महावीर दृष्टि मानने को बाध्य हुप्ना हूं। चू कि मृझे 
प्रपनी दृष्टि में वीर की दृष्टि जिस प्रकार भी भासित हुई है, वही तो 
मैं लिख बता सकता हूं । 

शिक्षा, प्राणि जगत्‌ का चैतन्य का विश्व विदित प्रकट रूप है । 
जान को ही शिक्षा शब्द से व्यवह्ृत किया जाता है। भ्रन्तर यह है कि 
शान स्वतः भी सम्पादन किया जा सकता है, लेकिन शिक्षा परत: प्राप्त 
होती है । जो ज्ञान, ग्रुरु, पुस्तक, ग्रन्थ, सूत्र, झागम, दृश्य, श्रव्य एव 
जगत्‌ के भ्रन्य सभी प्रकार के जड़ भ्रौर जीव पदार्थों से प्राप्त किया 
जाता है, शिक्षा बन जाती है । शिक्षा साधनों से प्राप्त की जाती है 
जबकि ज्ञात प्रात्मा भर सावन दोनों से प्राप्त होता है। साधनों का 
ज्ञान सीमित होता है । सारे विश्व के तमाम साधनों से प्राप्त शान का 
भ्रंत भ्रा सकता है, लेकिन स्वात्म भासित ज्ञान भ्रमित और अनन्त होता 
है | शिक्षा ग्रहरा की जाती है जबकि ज्ञान प्रहण भी किया जाता है 
और स्वत: भी प्राप्त होता है। तत्वार्थ सूत्र में स्पष्ट कहा है :-- 
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“तपन्निसमादिधि गमादा 


शिक्षा क्‍यों भौर कैसी देता चाहिये ? यही प्रथम विचारणीय 
है। क्या सभी ससंज्ञक प्राणियों के लिये शिक्षा प्रावश्यक है ? द्वितीय 
स्थान पर प्राता है । 


जब प्राणी गर्भस्थ स्थिति में भ्राता है तभी से उसके गर्भ धारण 
करने वाले प्राणि, चाहे वह पशु-पक्षी, मानव हो भयवा मकखी, मच्छर 
भादि श्रन्य प्राणि हों, शिक्षा देना प्रारम्भ कर देते हैं या उनकी 
प्रक्रियाशोों से शिक्षा मिलती जातो है | उसके भ्राहार, व्यवहार एवं श्रन्य 
सभी क्रियाभों का असर गर्भस्थ पिण्ड पर पड़ता हैं। जब वह जगत 
के सन्‍्मुख भ्रा उपस्थित होता है, गम से बाहर निकल कर नई सृष्टि 
का विधान करता है; तो उसकी मर्भ धारण करने बाली माता सर्वप्रथम 
उसको लालन-पालन की क्रिया से शिक्षा देना प्रारम्भ कर देती है, 
ताकि वह जैसा चाहे वसा बन सके | सारे उसके प्राप्त संस्कार उस 
छोटे शिशु प्रारिस में जमते जाते हैं । यदि माता यह प्रक्रिया न करे, तो 
झञ्रागे जाकर यह प्राणिि उस प्राशि समाज की प्रक्रिया में सम्मिलित 
होकर जीने में बहुत कठिनाई अनुभव करता है या उस प्रारि समाज 
से भिन्न स्थिति में पहुंच जाता है। जेंसे--भंवरा अपने श्रण्डे देने पर 
उस पर मुंंजार करता रहता है भौर उन शभ्ण्डों से कोड़े बनने में परि- 
बर्तन करने को शिक्षा द्वारा अग्रतर करता है भौर्‌ बाद में कीड़े से भंवरे 
रूप में परिणत कर देता है। वेसे ही भैंस, गाय, शेर, रींछ, मानव, 
बन्दर श्रादि के किस्से हैं। मानव के गर्भस्थ पिण्ड भादा मानव और 
नर मानव द्वाया संस्कारों एव व्यवहारों से शिक्षित किये जाते हैं तभी 
से मानव रूप में भ्रपनी सर्जना करने में सफल हो सकते हैं । 


वीर, दानी, सुजझ, उत्तम पुरुष या प्रभिमानी जैसा भी मानव 
या मानवी हम बनाना चाहते हैं--उसे गर्भस्थ स्थिति में वेंसे ही 
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खाने, पीने, रहने, बसने निबहने भौर व्यवहार करने के माता के प्रास 
पास में साधन जुटाने पड़ते हैं भौर गर्भ के बाहर निकलने पर भी वे ही 
साधन और परिस्थितियां पैदा की जाना परमावश्यक है । प्तः प्राशि- 
निर्माण मे शिक्षा का बड़ा महत्व है। श्राज जो विज्ञान का उत्तकर्ष है, 
वह शिक्षा का ही कारण है। मानव जैसा विज्ञ प्रारिए जितता श्रघिक 
विकसित हुआ है, वह सभी शिक्षा एवं शैक्षरि।क प्रक्रिया से ही सम्भव 
है । शिक्षा वैसी देनी चाहिये जैसी सर्जना की आवश्यकता है। समय, 
स्थिति द्रव्य, क्षेत्र भ्लौर भाव का ध्यान रखना परम उत्तम है। यदि 
इनका ध्यान नहीं रखा गया तो जैसा समाज चाहते हैं, उसका निर्माण 
नहीं होगा । अतः यह स्पष्ट है कि सभी प्राणियों के विकास में शिक्षा 
की परमावश्यकता है । 

सबसे विकसित प्राणि मानव और मानवों में दिव्य देव हैं । 
उनकी शिक्षा कैसी होनी चाहिये भ्लौर महावीर की देन उनकी शिक्षा 
के लिये वर्तमान के प्रनुकूल परिस्थिति क्या हो सकती है ? इस मुहं 
पर विचार करने पर हमें विश्व कल्याण की भावना को प्रमुखता देनी 
होगी । मानव जैसा विकसित प्राण यदि नृशस एवं ऋर समाज का 
निर्माण करता है, तो व्यवस्था श्रौर शांति का ब्राह्वान कैसे किया जा 
सकता है ? मानव समाज में जिस शिक्षा से व्यवस्था श्रौर शाति बनी 
रहे झौर मानव स्व-पर का निरतर विकास करता रहे, वही शिक्षा 
उत्तम है। जिस शिक्षा से आ्राध्यात्मिक विकास करने में भौतिक विकास 
बाधक न बने वही शिक्षा ग्राह्म है। भौतिक ज्ञान और भौतिक विकास 
अपने जीवन व्यवहार के लिये परम ग्राह्म है। प्रात्म विकास के लिये 
इन साधनों की भ्री परमावश्यकता है। सुदृढ़ शरीर में सशक्त श्ात्मा 
का बास होता है। साधन सम्पन्न समाज मे कोई दीन-हीन नहीं रहता; 
भ्रत: प्रात्मा विकास में बाह्य साधन भी उपयोगी होते है । जो भौतिक 
विकास की शिक्षाएं विश्व शांति में साधक हैं, विश्व कल्यारा में उप- 
योगी हैं, वे सभी ग्राह्म हैं। सबसे उत्तम कसौटो किसी भी शिक्षा की 
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यही होनी चाहिये कि “ता विद्या या विमुक्तये, शिक्षा वही है, जो 
मुक्ति के लिग्रे हो, बंधन रहित करे । मानव को बन्धन का दुःख बहुत 
चुरा मालूम होता है, वह चाहे भौतिक परिग्रहजात बन्धन हो और चाहे 
बह कर्म बन्धन हो, मानव जब अपने चेतन प्रकाश को समभ लेता है, 
तो उसे पाने के लिये सतत प्रयत्नशील रहता है । प्रयत्न करने में साधक 
झौर बाह्य विश्व संरचना पूर्णा सहयोग करती है, श्रतः बाह्य जगत्‌ की 
परिस्थिति भ्रनुकूल होनी चाहिये और साधन आत्मानुग होने चाहिये । 
इनकी व्यवस्था बिता सन्‍्समाज संरचना के दुलभ है । 

मानव सुख की खोज में प्रसख्य भ्रन्वेषण करता जा रहा है, 
लेकिन लालसाएं बढ़ती जा रही है । प्रावश्यकताएं बृद्धिगत हो रही हैं 
भ्रौर भ्राविष्कार भी बढ़ते जा रहे हैं । मानव को सच्चे सुख की प्राप्ति 
हो नहीं पा रही है। इसका प्रमुख कारण सत्य एवं शिव-मंगलकारी 
शिक्षा का ग्रभाव । महावीर ने जो मुक्ति के लिये शिक्षा का समुज्ज्वल 
उपदेश दिया, बह विश्व संरचना, सुव्यवस्था भ्रौर कल्याण के लिये 
परम आह्य है। मानव सदुपदेशमय शिक्षा एवं सदवतंनमय शिक्षा को 
विशेष प्रशस्त करें। प्राज्ञ पुरुषों को चाहिये कि भ्रपनी आ्रावश्यकतापों 
की सुष्टि में विश्व कल्याण का प्रथम सयाल रखें। शिक्षा का उद्ं श्य 
श्रात्म कल्याण प्रौर विश्व शाति का होना चाहिये। शिक्षा चाहे 
पुस्तकीय हो, उपदेशीय हो, श्रव्य हो, भौतिक हो, दृश्यमी हो, भौगोलिक 
हो, खगोलिक हो, ऐतिहासिक हो, शारीरिक हो, वैज्ञानिक हो, व्यापा- 
रिक हो--जीवन को सांनन्द व्यतीत करने में उपयुक्त हो, प्रभाव प्रभि- 
योग से दूर हो । व्यवस्था प्रौर शांति के निकढ हो तथा विकास के 
भ्रनुकूल हो--वैसी शिक्षाएं उपयुक्त हैं। सिनेमा, व्यापार, शभिचार, 
युद्ध, उद्योग, कृषि, औषधोपचार, न्याय, भ्रभिनय, श्रथवा प्न्य सभी 
तरह की शिक्षाएं बुरी नहीं होतीं। यदि उनमें झात्मविकास, समाज, 
शांति भौर विश्व कल्याण की भावना का संपुट लगा हुप्रा ही । शिक्षा 
सदैव वर्तेमान रहेगी, जब तक विश्व चलता रहेगा। शिक्षा का होना 
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शिक्षा का देना भौर शिक्षा प्रसार करना विश्व संचालन करना है । 
सभी प्राशियों में अपने-प्रपने समाज संरचना की शिक्षा का प्रचार 
है और इसीलिए मानव जैसे विकसित प्राणि का समाज विशेष स्वस्थ, 
सुन्दर प्रौर कल्याणकारी हो, ऐसी शिक्षा का प्रसार होते रहना 
चाहिये । 

“जागास्स सम्वस्स पगासण।एं” 

ज्ञान सर्व प्रकाशक होता है । महावीर ने सीखने के लिए और 
ज्ञान सम्पादन के लिये प्रमुख साधन आआरात्मा के ग्रनुकूल परिस्थिति को 
माना है। शिक्षा भ्रात्मा में स्वयं निवास करती है, उसे जागृत करने के 
लिये जो प्रयास किया जाता है वही शिक्षा साधन गौर उपकरण तथा 
उपाय है। शिक्षा इसीलिए ग्यावश्यक है कि साधनों श्रौर प्रसाधनों द्वारा 
ग्रात्मा में रहे हुए ज्ञान करा प्रकट हो जाय॑ । ग्रनस्त ज्ञान का पुंज बेतन 
तत्व है । लक्ष्य उस चेतना को जागृत करना ही सच्ची शिक्षा है । 
जीविकोपाजन करना शिक्षा का लक्ष्य नहीं शभ्रपितु जोवन जीना शिक्षा 
का उद्देश्य है । 

जीवन जीने में भ्राजीविका आवश्यक है, लेकिन श्राजीवबिका के 
लिये शिक्षा लेना जीवन आ्राजीविका के समर्पएणा करना है। आजीविका 
जीवन का सन्धन है न कि साध्य | महावीर सदा कहते रहे हैं कि सत्य॑, 
शिवं सुन्दरं की उपलब्धि ही जीवन है। जिस शिक्षा से सत्य और 
कल्याण तथा सुन्दरता मिलती है, वह शिक्षा जीवत को आनन्दमयी 
बनाता है। 

गृहस्थ जीवन को चलाने के लिये भी उपयुक्त वस्तुएं श्रावश्यक 
हैं। वह व्यापार, उद्योग, सेवा, कला, श्रम, कृषि श्रादि किन्‍्हीं साधनों 
से आजीविका का उपार्जन करे और उसके निमित्त शिक्षा ग्रहण करे, 
लेकिन उसका सर्वस्व समर्पण गआ्रात्म-विकास के लिये जगत्‌ की क्रांति 
के लिए भोर विश्व कल्याण के लिए हो । 
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४ईशावास्यथामिद॑ सर्व यक्तिचित्‌ जगत्यां जगत । 
त्येन त्यक्तेन भुजीथा भा गृद्ध कस्यचिद्धनम्‌ ॥। 


यह सपूर्ण विश्व ्लौर विश्व की वस्तुएं ऐश्वयंमय जगत्‌ की 
ही है | उन्ही से हम इच्छित वस्तु प्राप्त कर भोगे लेकिन; किसी के 
घन मे गृद्ध न हों । सभी वस्तुएं सबके लिये है। श्पने भनुकूल साधनों 
को आवश्यकतानुसार ग्रहण करे । सभी पर अभ्पना ममत्व न रखे या 
संग्रहमयी भावना का त्याग कर जीवन व्यवहार करें--यही शिक्षा का 
मूल उदेश्य होना चाहिये । शिक्षा यदि परिग्रह बढ़ाती है भौर दुख 
का कारण भूत होती है, तो वह सच्ची शिक्षा नहीं । 


शिक्षा, साहित्य, सगीत, कला और क्षि श्रादि सभी प्रकार की 
होनी चाहिये । शिक्षा जीवन को जीने के लिये होनी चाहिये । शिक्षा 
से समपंण भावना पैदा हो-ऐसी होनी चाहिये । शिक्षा से संग्रह वृत्ति 
का विनाश होना चाहिये। जहां यह भावना है, वहा सभी शिक्षाए 
उत्तम हैं। ऐसी शिक्षा ससार में धर्म की मूल होती हैं, शांति भौर 
व्यवस्था की प्रसारक होती है और उत्कर्ष की जननी होती है । 


बतंमान शिक्षा प्रणाली विनय को नाश करती है। ज्ञान 
सपादन के पवित्र उह् श्य-समर्पण भौर मुक्ति से विमुख करती है। 
स्व्रयं को आत्म-बोध से वचित करती है । तडक-भड़क और पअ्रंघानुकरणां, 
झनुशासनहीनता और भोग विलास, पारस्परिक कलह भर ग्रुटबन्दी 
बढ़ाती है और राष्ट्रीय भावना और प्रापसी प्रेम का नाश करती है । 
भ्राज की शिक्षा का मूल उ्ं श्य भ्राजीविकोपाजन करना या भोंगविलास 
की ध्रोर गति करना मात्र रह गया है। स्त्री-पुछण का सह-शिक्षण 
बुरा नही है। वह स्वात्म ज्ञान से पूरित हो जाय, तो सह-शिक्षा 
समाजोत्कषं, धर्मोत्तथं भौर राष्ट्रोत्कर्ष मे बड़ी साधक होती है । इससे 
प्रास्मोत्कर्ष भी वृद्धि पाता है । 
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शिक्षक : 

वर्तमान युग में यदि शिक्षा-दातां गुरु भ्रपने श्राप में पूरा 
विकसित हो जायं, तो इस युग की काया पलट हो जाय | किसी भी 
विषय का निष्णात यदि अपने ज्ञान को वितरण करने की भावना से 
प्रसार करता है भर जीवन में समर्पण भावता को कायम रखता है, 
तो बहू सच्ची शिक्षा का दाता शिक्षक कहलाता है। पेसे कमाने की 
हृष्टि से जान का वितरण करने वाला अपने श्राप में अपूर्"ा है। वह 
शिक्षक नहीं, वह तो भ्रभी शिक्षार्थी है । 

“स्वान्तः सुखाय” का शिक्षक स्व-पर का कल्याणकारी होता 
है । जो प्पने भ्रन्तर हृदय को विकसित करने की भावना रश्षता है, 
वह दूसरों का भ्रनिष्ट तहीं कर सकता । श्राजीविकोपार्जन करने का 
लक्ष्य रखने वाला शिक्षक भ्रनेक दुगुणों का भण्डार बन जाता है। 
यही कारण है कि भ्राज का शिक्षक न तो तुष्ट है. भौर न ज्ञान से पुष्ट 
है । खाली कमाने जितना ज्ञान का ज्ञाता भार वाहक है । 

महावीर की दृष्टि में शिक्षक, ज्ञान और क्रिया का पुतला होना 
चाहिये । चारित्र भौर व्यवहार का प्रतीक होना चाहिये । उपाध्याय 
शब्द का प्रयोग महावीर ने शिक्षक के लिये किया है--जो पास बैंठ 
कर झौर पास रहकर पढ़ावे । दो घंटे पढ़ाकर या 6 घंटे पढ़ाकर भ्रपने 
कर्तव्य की इतिश्री मानने वाला शिक्षक नहीं। वह भर्थ भिक्षुक है ' 
पैसों के पीछे बिका हुआ सेवक है । शिक्षार्थी के जीवन की उन्नति 
का श्रेय अध्यापक को है। शिक्षार्थी को बनाने का श्रेय शिक्षक को 
है । कुम्भकार जैसे चाहे वैसे बतंन तैयार करता है, उसी तरह शिक्षक 
जैसे चाहे; वैसे मानव तैयार करता है। जीवन निर्माण की सारी 
जिम्मेदारी प्रायः शिक्षक की ही होती है । 


प्रथम शिक्षक माता, दूसरा शिक्षक पिता, तीसरे शिक्षक 
झासपास का जगत्‌ प्लौर जगतू के प्राप्त तमाम साधन भौर चौथा 
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शिक्षक विधिवत्‌ जीवनयापन कला का ज्ञान देने वाला होता है। प्रथम 
और भ्रन्तिम शिक्षक की सम्पूर्ण जिम्मेदारी होती है कि यह कैसा 
मानव शिष्य तैयार करे | घड़तर कला में दो ही शिक्षक पूर्रा निष्णात 
होते हैं -माता झौर गुरु । भ्रतः मातृ-शिक्षा और शिक्षक-शिक्षा का 
मुख्य ध्येय मानव समाज का नव-निर्माण होना चाहिये। मानव समाज 
का निर्माता ही शिक्षक होना चाहिये । 

आत्म ज्ञान का घनी श्रौर व्यवहार ज्ञान की परख करने वाला 
अनुभवी शिक्षक-सच्चा शिक्षक है। पुस्तकोय ज्ञान और क्ियात्मक ज्ञान 
का वर्तेमान शिक्षा शालाझ्रों से प्रमाण-पत्र प्राप्त कर उससे प्रपनी 
झाजीविका चलाने के निमित्त पाठन कार्य करने वाला शिक्षक सच्चा 
शिक्षक कंसे बन सकता है ? शिक्षक में निम्न गुण होने श्रावश्यक हैं:--- 


. प्रपने भ्राप का ज्ञाता, 2. संसार के सभी विषयों का 
विज्ञाता, 3. व्यवहार कुशल, 4. धर्म निष्णात, 5. स्वोपजीवी, 
6. कुशल प्रशासता, 7. समर्पंण भावी, त्यागी, 8 विश्वास पात्र, 
9. कार्य कुशल, ॥0. शिष्यों पर पालक वृत्ति, 7. संयमी, 
2. झनेकांतो, 3. समयाचारी, 4 चारित्र सम्पन्त और 
5. सेवा भावी । 


शिक्षा वितरक शिक्षक अनुभवी बनता जाता है । पश्रपनी 
विद्याप्रों को छिपाकर रखने वाला भ्रनुभवहीन हो प्रभाव को सो 
बैठता है । प्रत: शिक्षक को अपना ज्ञान सदा फैलाते रहना चाहिये । 
उसके यह विचार होने चाहिये कि मेरा ज्ञान संसार में व्याप्त हो 
जाय -जो ऐसे विचार से कार्य करता है वह विश्यात बन जाता है । 

शिक्षा का भ्र्थ तालीम, विद्या, भौर इल्म कहलाता है। तालीम 
प्राप्त विद्यावान और इल्म का धनी विद्वात्‌ शिक्षक उस्ताद, गुरु और 
मास्टर कहलाता है--भाज के शिक्षक का व्यवहारिक प्रर्थ इतना 
मात्र है । भतः शिक्षा की' परिषाटी में वही तब्दीली भ्रौर तंगदिली 
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भ्राई है। उसी तंगदिली का परिणाम भाज का सम्पूर्ण विश्व का 
संचालन है, जो प्रगतिकारक होते हुए भी विनाशकारी है। शिस्त 
पालने में भी शिक्षक का श्रर्थ उपयुक्त होता है। अनुशासन पलाने में 
शिक्षा दी प्र्थात्‌ दंड दिया, उलाहना दी, समभाया, इंगित किया, 
ताड़ना की और तजेना दी । शिक्षा खाली पढ़ाने के लिये ही होती, तो 
द्वितोय पभ्र्थ शोभनीय नहीं रहता । श्रतः मैं कहता हूं शिक्षक खाली 
पढ़ाने और सिखाने के लिये नहीं, भ्रपितु सीख का प्र्थ शिक्षा श्रौर 
समभाइश करने के लिये भी है। शिक्षक--नवशिशुप्रों, नवबालकों 
प्लौर नवयुवकों को भावी पिता, प्रशास्ता, शिक्षक, क्रषक, व्यापारी, 
डाक्टर, विद्वान, तैराक, योद्धा, ज्योतिषी, खगोलज्ञ आ्रादि बनाता है । 
निर्माता ही सच्चा शिक्षक है । वह चाहे भ्रनपढ़ पिता और ग्रज्ञा म।ता 
के रूप में ही क्यों न हो । पठित पिता श्र शिक्षित माता के रूप में 
भी निर्माता ही कहलाता है । दोनों के निर्माण में भ्रन्तर है, फिर भी 
अपने कार्य का बोध पाने वाला शिक्षक इन दोनों में विशेष सबल है । 
राष्ट्र भर विश्व का सच्चा निर्माता सफल शिक्षक है। युग निर्माता 
भी शिक्षक है। उपदेश को भी शिक्षा कहते हैं। धर्मोपदेशक, धम्मे- 
प्रवर्तक, धर्म गुरु भौर धर्माध्यापक भी शिक्षक कहलाते हैं । वे संसार 
में व्यवस्था और णांति प्रतिष्ठान के लिये उपदेश देते हैं । 


शिक्षक का उत्तरदायित्व बहुत बड़ा है । उसे रोजी के बदले 
प्रपने उत्तरदायित्व को भुला देना ही शिक्षक का अपराध है। गैर- 
जिम्मेदारी का जो भ्रसर शिक्षक समाज में श्राया है, उसमें शासन की 
शिक्षा व्यवस्था भ्रौर नौकरशाही की शिक्षा ही प्रमुख कारण है। 
सेवक बनाना जहां शिक्षा का उद्द श्य हो, वहां शिक्षक कैसे तैयार हो 
सकते हैं ? वहां पैसों के बदले नौकर ही तैयार होंगे। सच्चे गुरु नहीं 
मिल सकते । 


माता का स्नेह भौर पिता का प्रेम तथा कुटुम्ब॒ का वातावरण 
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देने वाला शिक्षक ही सच्चा शिक्षक होता है। इसीलिए गुस्कुलीय 
जीवन सदा उत्तम है। वहीं बच्चे संस्कार सम्पन्न सौर पूर्ण निव्णात॑ 
शिक्षक तैयार हो सकते हैं। “बसे गुरुकुले शिच्च” शिक्षार्थी के लिये 
अत्य।वश्यक है और शिक्षक भी कुलपति तुल्य होने जरूरी हैं । 
शिक्षार्थी : 


कैसा हो ? इस प्रश्न का उत्तर महावीर के वाहुमय में निम्न 
प्रकार है :-- 
अट्ठहि ठाणेहि सिक्‍खा सीलिति वृच्चइ । 
प्रहस्सिरे सयादते न य मम्ममुदाहरे ॥। 
नासीले न विसाले, न सया अ्रइलोलुए । 
अ्रकोहरो! सच्चरण सिक्‍्खासीलिति वुच्चई ।। 


शिक्षा शील शिक्षार्थी हर समय हँसी करने वाला न हो-गंभीर 
हो, इन्द्रिय निग्रही हो, मंभेदी वचन बोलने वाला न हो, शीलहीन न 
हो, दुराचारी न हो, चटोरा न हो, क्रोधी न हो, भौर सत्यानुरत हो । 
शिक्षार्थी पांच कारणों से शिक्षा प्राप्त नही कर सकता । 
अह पर्चाह ठाणेहि जेहि सिक्‍्खा न लब्भई। 
थमा कोहा पमाएण रोगेणालस्सस्शया ।|। 


प्रभिमान से, क्रोध से, प्रमाद से, रोग से श्रौर भालस्य से । 
झौर भी शिक्षार्थी का गुण कहा है । 
जस्सतिए  धम्मपयाईं सिक्‍खे, 
तस्सतिए वैणइयंपउजे । 


जिस गुरु के पास शिक्षा ग्रहण करे, उसके साथ सतत विनय- 
शील रहे । 
नया विमोव्सखी गुरु हिलगाए । 
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गुरुजनों की हिलता, निंदा, भ्वहेलना करने वाले का कल्याण 
नहीं होता । 
महावीर के युग में श्रोर श्राज के युग में गुर भौर शिष्य, 
शिक्षक भौर शिक्षार्थो की व्याख्या मे कोई भ्रन्तर नहीं है। शिक्षक 
भौर शिक्षार्थी के जो कतंव्य पहले थे, वे श्राज भी है । 
काक चेष्टा, बकोध्यान, श्वाननिद्रा तथेव च॑ । 
अल्पाहा री, विषयत्यागी विद्यार्थी पचलक्षणम्‌ ।। 


नीति वाक्य भी विद्यार्थी के लक्षण को जाहिर करता है। 
अन्वेषणा मे, विधय की खोज मे काग के समान चेष्टा होनी चाहिये । 
बगुले की तरह विषय ग्रहरा के लिये ध्यानस्थ रहना चाहिये और कुत्ते 
के समान निद्रारत होना चाहिये। जिस तरह काग इधर-उधर से 
आहार गवेषणा की कोशिश करता है, सतत्‌ प्रयत्वशील रहता है; 
उसी तरह शिक्षार्थी शिक्षा की खोज मे निरतर प्रयत्नशील रहे । जैसे 
बगुला मछली पकड़ने के लिये एक पेर पर बिना इधर-उधर दृष्टि और 
मन डुलाये खड़ा रहता है, उमी तरह शिक्षार्थी को एक ध्यान से पढ़ने 
मे दत्तचित्त होना चाहिये-विद्या तभी ग्रहणा की जा सकती है। इधर 
उधर दिमाग दौड़ाने वाले को शिक्षा नही भ्रा सकती । जिस तरह कुत्ता 
सोया हुप्रा भी श्रनससोया रहता है, जरासी झाहट से कान खड़े कर 
सावधान हो जाता है-उसी तरह शिक्षार्थी चमक नींद वाला होना 
चाहिये । अल्पाहा री होना चाहिये । भ्धिक पेटू नहीं होना चाहिये । 
अ्रधिक खाने वाला शिक्षार्थी श्रालसी और रोगी होता है; श्रतः विद्या 
ग्रहण नहीं कर सकता । विषय-वासना का त्यागी होना भी परमावश्यक 
है । चटोरा, लंपटी, कामी, व्यसनी और अन्य विषय-वासना का लोलुपी 
नही होना चाहिये-ऐसा व्यक्ति शिक्षा प्रहण नहीं कर सकता । 


श्राज का शिक्षार्थी प्रायः इन गुणों से परे है । अधिक दत्त-चित्त 
हो शिक्षा ग्रहण नहीं करना चाहता; लेकिन उत्तीर्ण होकर बिना पढ़ें, 
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बिना परीक्षा के प्रश्न हत किये प्रमाण पत्र लेना चाहता है। प्रमाण 
पत्र भी अपने शरीर और भात््मा को परतन्त्र बना सुखोपभोग के लिये, 
अ्थोपाजजन हित लेता चाहता है । यही बड़ी विडम्बना भाज के शिक्षार्थी 
में है। भाज का शिक्षार्थी पढ़ने में चेष्टा नहीं करता है और पार्टीबाजी 
में लगा रहता है । पढ़ाते समय ध्यान से ग्रहण नहीं करता, शिक्षकों 
की धज्जियां उड़ाता है । पढ़ने मे चुस्त नहीं रहता, जब मन में प्राया 
तोड़-फोड़ में भाग लेता है। सोता है, तो ढोल बजाने पर भी नहीं 
जगता । जगता है, तो रात भर सिनेमाओं, महफिलों, यार दोस्तों की 
धीगा भस्तियों या नवयुवतियों की छेड़-छाड़ में समय व्यतीत करता 
है। दिन चढ़े तक सोता है। रात को एक दो बजे तक सोता है। 
अग्रेजी की “08707 (0 ए८० 880. ९४४९ ६० 756, ्रथव:०४ 8 8 
पल्थो पाए, ए्रध्थाताए 0 एा52. 7 


कहावत को भी अरित्रार्भ करने में श्रपने झ्ाप को पूर्ण असमर्थ 
पाता है। खाता है, तो खाने का ध्यात नहीं रहता है भौर जो हाथ में 
सगे सभी विषयों भौर व्यसनों का दास बन जाता है । 

अतः महावीर का उदबोध है कि “उठिए तो परमाइए” झौर 
“समय गोयम मा पसाइए” । उठो ! प्रमाद मत करो और समय मात्र 
का भी प्रमाद मत करो । तुम चाहे शिशु हो, बालक हो, नवयुवक हो, 
युवक हो, प्रौढ़ हो और बुद्ध हो सदा शिक्षार्थी की तरह रहो । विश्व 
से, गुरु से, परिवार से, परिस्थिति से श्रौर प्रकृति से कुछ सीखों। 
सदा सीखते रहो । सतत्‌ प्र॒ध्ययनंशील रहो । जब तक छझरीर में 
आात्मा है, तब तक पल मात्र भी ज्यर्थ न खोशो । अपने भीतर के देव 
को जगाओ; भ्पने भीतर की शक्ति को प्रकट करो और विश्व के 
कण-कछ में भपने चेतन प्रकाश को फैलादो + पूर्ण बन जाओ । 


महावीर जयन्ती स्मारिका सत्‌ 975 
टसए० बटूउए- 
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धर्म और पंथ 


समय अपनी कलाओं को संसार के प्रत्येक प्राणी और पुदुगलों 
पर किस तरह प्रस्फुटित करता है यह किसी से छिपा नहीं। आज 
संसार वैज्ञानिक युग का यौवनकालीन सम्पूर्ण विभूतियां प्राप्त कर 
वासना के निकटतम स्वामित्व को प्राप्त हुआ है। समय की गति 
किसी देश, जाति श्रौर धर्म को कभी एकसा नहीं रहने देती । समय 
मार्गद्शंक और पथभ्रमक दोनों गतियों को श्रनुशीलन करता है। भ्राज 
एक देश या जाति श्रथवा धर्म किसी एक सिद्धान्त के लिए पूजा जाता 
है । वही ममयांतर में उसी सिद्धान्त द्वारा निकृष्टमय गिन जाता है। 
क्या ही भ्रनोखी चाल इस काल व्याल की है ? समय पर जो पनपता 
है, फूलता है तथा फलता है, वही समय श्राने पर नष्ट हो जाता है। 
संसाराणंव का कोई भी अणु ऐसा नहीं जो इस ग्राह से ग्रसित न हो 
प्रथवा यों कहिए (सैद्धान्तिक दृष्टि) से कि संसार की वस्तुएं ही अपने 
परिवततंत द्वारा ऐसे मौके त॑यार करती रहती हैं । यह भी देखा जाता 
कि नवकालीन परिणति, नवरंग ढग को ही पसन्द करती है ) जब 
स्वाभाविक रूप ही (उत्पाद व्यय पश्रोव्यात्मक) ऐसा है तो एक 
निह न योगी को ऐसे परिवर्ततनमय संसार की कोई भी चीज नई 
दृष्टिगत नहीं होती । वह सब को स्वमय और सब में खुद को देखता 
है तथा उसकी परिणति में अद्भुत रस ग्रहण कर आत्म संतुष्ट होता 
है | लेकिन संसार में ऐसे योगी (सर्वज्ञ) पुरुष मिलता बहुत दुंष्कर है। 
संसार के लिए ऐसे ही विरले सन्त समयानुसार उचित पगड़ण्डियाँ या 
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साँसारिक उलभनों से बचने के लिए शांति-पथ बतला जाते हैं । ने 
हमारे लिए पृज्य और पुरुषोत्तम माने जाते हैं। उन्हीं को हम प्रवतार, 
मागेदर्घक, तीर्थंकर या पैग़स्वर आरादि सलाम देते हैं। ऐसे भ्रबतरित 
पुरुषत्तमों द्वारा प्रसारित मार्ग के सिद्धान्तों को, जो कि उस समय की 
परिस्थितियों के प्रग्ननुकुल होते हैं, स्वस्वे5छु पक्षान्ध उसी रूप में भ्रपना 
कर ग्रपने को धर्म-रक्षक समझते हैं। वे धर्म-रक्षक यह नहीं समझते 
कि समय धर्म बलवान होता है। एक ही समय में सिद्धान्त मान्य और 
दूसरे समय के लिये प्रतिकूल बन जाते हैं। वे लक्गीर को खींने आते हैं 
भर उनके प्रनुयायियों को भी वैसा करने का उपदेश दे जाते हैं ताकि 
उन सब का वह मत तीचा न मिर पड़े । 


अहा, क्‍या ही प्राश्च्य है कि एक तरफ तो वह प्रपनी लम्बी 
टांगें पसारता है और दूसरी ओर नवभराम नवशली को अपनाने वाला 
दूसरे धर्म (पंथ) का दृश्य सन्मुख को भ्राता है फिर दृवन्द्रमण भाव 
कंसे जाबृत न हों--अ्रवश्य ही वे दोनों एक दूसरे की बुनियाद को 
नेस्तनाबूद करने को उतारु हो जाते हैं भौर ऐसा होने से एक का नाश 
ग्रवश्यम्भावी है। यदि नाश न भी हुआ तो भी ससार में दोनों धर्म 
अ्रशान्त वातावरण द्वारा हूष तो जरूर पैदा कर जायेंगे। भ्रब रहे 
भिन्‍न-भिन्‍न समय के भिन्‍न-भिन्‍न पंथ (धर्म) जो कि एक ही समय में 
फल फूल रहे हैं या अपने भ्रस्तित्व को लिये हुये हैं वे भी चुपचाप श्रपनी 
गति को रोक नहीं सकते; या तो वे नवकालोन परिस्थितियों को 
उनमें कुछ न कुछ परिवर्तन जरूर करेंगे भ्रथवा मृत (डेंड) रूप में 
अ्रपने भसली भ्रस्तित्व को खो देंगे । परिवर्तन करने वाले और उसी में 
झपना हित चाहने वाले फिर कालान्तर में जिन्दे रह सकते हैं साथ ही 
प्रपनी बाड़ाबदी भी कायम रल सकते हैं, परन्तु तद्रप चाहने बालों की 
गिनती नहीं रहेगी । 


उपरोक्त वर्संन से जान गये होंगे कि समय की विचित्र चाल 
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धर्म को पंथ और पंथ को धर्म का रूप भी दे देती है | कोई पधर्मरक्षक 
कदाप्रही होता है। बह भपनी मान्यता से बाहर वालों को मिध्यात्वी 
समझता है और घामिक मेलजोल या कुछ भी व्यवहार करने में पाप 
समभता है ऐसे सिद्धान्तों की पुष्टि करता हुआ पक्की वाड़ाबन्दी करता 
है भौर धर्म प्रवतंक को घोला देकर स्व पूजा के खातिर धघमम के नाम 
पंथ कायम कर जाता है, चाहे फिर वह झपने को कितना ही तीर्थंकर 
या प्रवर्तक का अनन्यतम ही क्‍यों न समझे । जिसमे समन्वय की बुद्धि 
नहीं, जिसमें--तत्वान्वेषण की शक्ति नहीं, जिसकी स्याह्वाद का ज्ञान 
नहीं तथा जिसको इतनी ही सूक नहीं कि यदि हर एक भर्म पंथ 
अपने विरुद्ध क्रिया काण्ड कराने वालों को मिथ्यात्वी श्रौर मायावी 
समभे तो फिर सम्यकत्वी कौन हो सकता है ? प्रथवा यों कहिये कि 
मान्यता के बरहंत्व में श्राया हुआ दूसरे को हेय समभता है। वह पंथ- 
पोषक छिद्ास्वेषी, धर्म प्रौर संसार को दुखमय बनाने वाला होता है । 
इसी श्रेणी के लोग धर्म को पंथ बना जाते हैं। जब कोई भी प्रचारक 
प्रपनी दृष्टि से दृश्य (बाह्महूप) को न देखकर दृष्टा श्रान्तरिक का 
बिन्तवन करे तत्वावलोकन का मार्ग ग्रहण कर उसके द्वारा स्वानुभूत 
सत्सिद्धान्तों को समन्वय रूप से प्रचार करें तो वह शान्त्यर्थ पंथ को 
भी धर बना जाता है । 


देखा जाय तो साधारण बुद्धिवालों पर विशेष बुद्धिवालों का 
जो निष्भ्रयोजन प्रभुत्व है वही संसार मे धर्म भौर पंथ का उत्पादक है । 

मनुष्य इतना स्वार्थी भ्रौर जानकार होते हुए भी उससे बढ़कर 
विशेष बुद्धिवाले के फपटे से वह भी नहीं बचा है । उसको वाड़ाबन्दी 
में रहना ही पढ़ता है भौर जिघर भी उसका पंथ-रक्षक फिरने को कहे 
उधर फिर जाता है। भारत श्राज ऐसे ही धर्म-गुरुओं का गुलाम बना 
हुआ है । एक-एक घर्म (पंथ) के अनेक सम्प्रदाय, एक-एक सम्प्रदाय 
में भ्नेक फिरके भौर एक-एक फिरके में बहुत सी वाड़ावन्दी श्रेणियां 
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किस तरह पनप रही है ? । यही एक प्राश्चर्य है। एक गिरोह दूसरे 
समूह वाले से यदि प्रेम श्ए खला से ज्यू ललित हो तो वह श्र बस्कर भौर 
झांतिप्रद हो सकता है फिर पंथ भेद से भी किसी सम्प्रदाय को 
नुकसान नहीं पहुंच सकता लेकिन ऐसा होना महाव्‌ दुष्कर है। कारण, 
सम्प्रदाय करने वाले ही स्वसम्प्रदाय से दूसरी सम्प्रदाय को हीन समभते 
हैं भौर इसी तरह से प्रचार से ढ्वषारिन में घी होमते रहते हैं, फिर 
प्रेम श्वू खला से प्य खलत होना कैसे निम सकता है ? 


अ्रहत्व, ममत्व या मान मद का जब तक प्रन्त न होगा तथ तक 
पंथ भ्रपनी टांगें लम्बी कर पड़े रहेंगे । 


संसार अनादि प्रनन्त प्रवाह वाला है और ऐसे कार्य होने कोई 
नई बात नहीं है फिर भी शांति स्थापनार्थ कोई विभूति या सत्प्रचारक 
पैदा न हो तो यह सत्यज्ञान, समन्वय बुद्धि और पारस्परिक प्रेम श्वु खला 
तजर ही न शावें | 

ग्राज इस वैज्ञानिक युग में भी इतने सारे मजह॒ब श्रौर फिरके 
है कि उनका हजम करना बहुत ही कठिन है। झाजकल के ईसाई, 
मुसलिम, बोद्ध, हिन्दु और जैन भ्रादि बड़े-बड़े पंध रोमन, केथोलीक, 
प्रोटेस्टेंट, सुफिस्ट, शिया, सुन्नी, वैष्णव, शेव, दिगम्बर, श्वेताम्बर 
आदि फिरके तथा उसमें भी सम्प्रदाय, गच्छ, गुरु परम्परा भ्रादि 
वाड़ाबन्दियां न मालूम कितनी श्रेणी तक पहुंच गये हैं कि उनका पूरा 
पूरा ब्यौरा प्राप्त करना भी कठित हो जाता है । ये सब भ्रहंत्व के परि- 
पकक्‍क रूप हैं। इन सब पंथ पोषकों में वह सदबुद्धि कब श्रावेगी जबकि 
वे सब ही एक ध्येय मुक्ति (53४800॥) तो चाहने वाले प्रपने भिन्‍न 
विभागों को अपेक्षाकृत प्रेम से बतेंगे । 


पाठकों ! जरा इस विध्वार पर तो भादये कि धर्म क्‍या 
चीज है भौर पंथ क्या ? घममें क्या बतंमाता है और पंथ 
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क्या ? धर्म के प्रचारक कौन होते हैं भौर वे प्रचार किस लिये करते 
हैं ? तथा पंथ कौन कैसे बनाता है ? धर्म की नींव क्या है और पंथ की 
बुनियाद किस पर है । मनुष्य के परमार्थ भ्रौर धर्म तथा स्वार्थ या 
एकान्तवाद झौर पंथ में कितना गहरा सम्बन्ध है ? आदि प्रश्तों पर 
भलीभांति विचार करने से यही मालूम पड़ेगा कि संसार की स्वार्थमय 
अन्ति सबको दुखमय बना देती है । 


संसार का एक भोला ग्रादमी भी ऐसे प्रपरुचमय मार्ग से वंचित 
नहीं रहता । न मालूम इस काल-व्याल में ही सारी ताकत भरी है या 
इस स्वार्थभयी दुनियादारी में ? धर्म प्रवर्तक समयानुकूल किन्‍हीं मुख्य 
सिद्धान्तों को लेकर अपना प्रचार करते हैं तो मार्ग पोषक उन्हीं 
सिद्धान्तों को लिये श्रपती तान खींचते हैं । ऐसे ही संसार के प्रशान्ति- 
वद्धंक विषैले सर्प जहर उगलते हैं और धर्म के नाम संसार में त्राहि- 
श्राहि मचा देते हैं । 
धर्म 

धर्म का मतलब स्वभाव या तन्मय कराने वाला मागे । जिसका 
खास उद्देश्य स्वाभाविक शांति को प्राप्त करने का होता है। 
स्वभाव, स्वभान, स्वतेज, या आत्म रूप बताने के पूर्शात्म शान्ति कराने 
के लिए, पुरलाभिमुख से आत्मा भिमुखभौर उससे आत्म संतृष्त बनने के 
लिए जो महान पुरुष भ्रपने सत्य अनुभव या श्रनुभवों द्वारा प्रचारित 
सिद्धान्त (प्रहिसा, सत्य, स्याह्ाद) 'धमं' गिने जाते हैं । 
पंथ 

स्वबुद्धि के पनुकूल प्राप्य सिद्धान्तों को मुख्य करके इन्हीं में 
धर्म या यही धर्म का मार्ग है। ऐसे एकान्तवाद का पोषक पंथ” गिना 
जाता है। स्वार्थंमय ऐमे भ्रम से जो नाम पोषक; समझाने के निराले 
ढंग से भोसे मानवों को भ्रम में डालकर सच्चे रूढ़ि पोषक या सा पोषक 


श्श्य 


तैयार करते हैं वे ही प्रपना भयंकर पंथ या मजहेब दुनिया को लड़ाने 
के लिए, भ्रशांति बढ़ाने के लिए या यों कहिए कि भ्रनस्त के चक्कर में 
डालने के लिये फैला जाते हैं। (सत्पथान्वेषी स्वदातत्वान्वेषक और 
समन्वय करने वाले ही होते हैं) उनके रक्षक ग्रुरु उनको उसी 
तरीके से पालते हैं ताकि वे स्वतत्र खुली हवा में स्वभान को प्राप्त न हों, 
जिस प्रकार पले हुये चौपाये खूंटे पर भ्राई हुई घास या खाना डण्डे की 
मार सहकर भी खाना पसंद करते हैं भौर बदले में वे दूध देते हैं 
तथा प्रन्य कामों में भी श्राते हैं। उसी तरह भोले मानव उन ठगारे 
रक्षकों या धर्म गुरुओं के फंदे में फंसकर उसी में रहना अर्थात्‌ उनकी 
बाड़ाबन्दियों के बन्दी बनना पसंद करते हैं, यहाँ तक कि उनके विरुद्ध 
चलने की तो हिम्मत ही नहीं कर सकते, परन्तु रक्षक की भाशा पाकर 
पंथ के खातिर प्राण देने में मपना धर्म और हित समभते हैं। इससे 
संसार के एक विभाग के गुरू के या धर्म रक्षक के ग्राश्रित जनता दूसरे 
फिरके के मनुष्यों से लड़कर लंसार में ग्रशातरि फैला जाती है। वे धर्म 
के लिए कुर्बान होना नहीं पम्थ के लिये या उनकी रक्षा के लिये मर 
जाना बतला जाते हैं। चाहे वे गुद या उनको रक्षित जनता शअ्रपने मार्गं 
पर कितना भी अ्रभिमान क्यों न करें वे सिफं ग्रशांति के सिवा दूसरा 
कोई भार्ग नहीं छोड़ जाते है । 


पारस्परिक ध्रन्तर 


घमें शांति का मांगें बतलाता है जबकि पंथ अशान्ति श्रौर 
क्लेश का प्रचार करता है। धर्म समन्वय का मार्ग बतलाता है तो पंथ 
खण्डनमण्डनात्मक सीढ़ी पकड़ता है । धर्म ऐक्य की बिगुल बजाता है 
तो पंथ उछ खलता की रण-ताद करता है। धर्म स्वभान या स्वभाव 
का ध्यान दिलाता है भर पथ स्व (आत्म) पर (भ्रन्यात्मा या जड़) 
का द्वेषी बनाता है । धर्म भात्माभिमुख करता है भौर पंथ से बाह्य 
पुदला भिमुख होते हैं। घर्म स्वतंत्रता देता है तो पंथ परतंत्रता को बेड़ी 
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पहिनाता है| धर्म भ्रांतरिक शान्ति का अनुभव कराता है प्रौर पंथ रण- 
भूमि में कमर कसकर खड़ा रहता है कि कहीं प्न्य पंथानुगामी प्रपने 
अनुयायी को उसकी तरफ न कर ले । इसी तरह परमोत्कृष्ट शि३-भूमि 
(मुक्ति) को पहुंचाने बाला एक धर्म ही है। पंथ तो संसार की असीम 
उद्दाम कामनाओों को वश में कर अनन्त में समाने वाला घोखेबाज 
विश्वासघातक रास्ता है जिसका गुलाम बनकर सारा संसार चौरासी में 
घूमता हुआ प्रतन्त की वृद्धि कर रहा है । 
प्रयार 

धर्म का प्रवर्तक कोई विशेष विभूति जो कि संसार के भिन्न- 
भिन्न सार्गों में समय-समय पर लोकेषणा या पापाचरण को दूर कर 
संसार को शांति देने के लिये “घधम्मं संस्थापनार्थाय विताशाय च 
दुष्कृताम्‌” सत्य बताने के लिये जन्म लेती है भौर स्वानुभूत यथातथ्य 
सिद्धान्तों को फैला जाती है । थोड़े ही समय के पश्चात्‌ लोकेषणा जो 
कि संसार की मूल माया है अपना असर फैलाती है। इस छूत से उनके 
भ्रनुयायी भी नहीं बच सकते । सध्यासत्य का निर्शायक नहीं रहने से 
प्रौर स्वबुद्धिवल प्राबल्य से जैसा दिमाग में भ्ाया, धर्म बना लिया, 
परुपणा करली । ऐसी मान्यता वाले एक दूसरे को मिथ्यात्वी समभते 
हैं । ऐसे पंथ प्रचारक इस तरह से पंथ प्रचार करते हैं । 


यही कारण है कि श्राज जैन धर्म के प्रवर्तक महावीर एक 
विभूति थे । उनके सिद्धान्त स्याद्राद और नयवाद पूर्ण समस्वय करने 
वाले थे | वे परस्पर के भंगड़ों भौर वादों तथा रहस्यों को प्रेम से 
समभाने के तरीके थे । उनका प्रयोग महावीर ने ऐसा किया कि उस्त 
समय के पापाचरण (यज्ञ, देवी स्थान श्रादि में होने वाले) भौर 
पासण्ड (भिन्‍न-भिन्‍न लोगों के द्वारा फैलने वाले) दुनिया से नेस्तनाबुद 
कर दिये | उसीका यह नतीजा है कि श्लाज वे ही वेद हमारे लिए 
अ्रहिसक बन यये हैं । क्या ही अ्रजब शक्ति उस विभूति में थी। उस 
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विभूति ने सर्वत्र ऐक्य प्रचार किया | हमें उनके धनुवायियों को देखते 
हुए नयन नीचे करने पड़ते हैं। उस स्थाद्वादमय मार्ग के अनुचर ही 
आपस में एक दूसरे को मिथ्यात्वी, मायावी श्रोर महावीर के सिद्धान्तों 
के प्रतिकूल प्रवृत्ति करने वाले पालभ्डी मानते हैं प्रौर निज को उनका 
प्रनन्‍्य भक्त मानते हैं । 


प्रहा ! कितना धोर भ्रन्घेरा इस ज्योति के नीचे कर दिया । 
सूर्य को छिपा दीपक सन्‍्मुख ले लिया है । मला, एक धर्म प्रवर्तक के 
अनुयायी एक ही सिद्धान्त को मानने वाले, एक सिद्धास्त भी ऐसा जो 
प्रेम श्र खला से श्र खलित हो । उन पर कभी विचार विमशेंन कर 
केवल समय या प्रभिग्नह के प्रभाव से पड़े हुए फिरके भ्राज एकसे दो 
माने जाते हैं। जिस एकास्तवाद का भगवार ने बिल्कुल निषेध किया । 
उसी के कीड़े बनकर हमारे यह धर्म गुरु समाज में एकता के लिये 
कोशिश भी नहीं करते । क्योंकि ऐसा करने से उनकी गुरु परम्परा 
नष्ट हो जाती है । धर्म रक्षकों को बया पड़ी कि वे भ्रपना मान भगवान 
महावीर को सौंपकर, एकत्रित होकर उन सिद्धाल्तों पर विचार तो करें 
कि यह सारा प्न्वेर कंसे हुआ ? इनको तो श्रावक-श्लाविकाभों की 
मान पूजा ही तो लेनी है । इतको क्या पड़ी कि वे इस घर्म की रक्षा 
करें। पण्डितों के लिए सबसे भ्रधिक उपहास की बात और कया हो 
सकती है कि जिन प्रवर्तक और सिद्धान्तों के लिये ये जैनी गौरव करते 
हैं उन्हीं को जड़मुल से उखाड़ रहे हैं। भला इससे बढ़कर भूर्स और 
कौन होगा ? जो कि सहारा देने वाली डाली के मूल को काट रहा हो । 
“जिसकी लाठी उसकी भैंस” वाली कहावत चरितार्थ कर रहा हो। 
मैं क्‍या लिखू' ? जिस भ्रहिसा रूपी वरुणास्त्र द्वारा प्रेम वर्षा हुई श्राज 
उसी वरुशास्त्र पर गौरव करने बाले रक्त की नदियां बहा रहे हैं। एक 
नहीं केसरियाजी के हृत्याकाण्ड सरीखे कई उदाहरण भ्रपने सन्मुख 
मौजूद हैं । यह क्‍या धर्म है कि ढोंग ? 
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क्या एक दिगम्बर पक्षवाला श्वेतास्बर भौर श्वेतताम्बर दिगम्बर 
को, स्थानकवासी और तेरापंथी मूति पूजकों को, तेरहपथी स्थानकबासी 
को और तेरहपंथी स्थानकवासी तेरहपंथी को, तेरहपंथी बीसपंथी को 
झापस में मिथ्यात्वी और घम्म विरोधक नहीं समझता भौर द्वष 
नहीं करता है? यह द्वेष करना नहीं, यह तो भहाथोर के सच्चे 
ठगारों की ठगाई है। भगवाद्‌ ! कब हमें इन धर्मंगुरुओं भौर 
ठेकेदारों के, जो कि केवल रक्षक ही नहीं भक्षक बन बैठे हैं, 
पण्जे से छुड़ायगा ? कब श्रवतरित हो सत्पथ बतलावेगा ये श्राज 
तेरी सन्‍्तानें एकान्तवाद द्वारा स्याद्वाद सिद्धान्तवुक्ष की जड़ काट 
रहे हैं। संसार में प्रशांति का हुल्लड़ मचा रहे हैं । है ईश ! यहां इतना 
ही नहीं यहां तो ऐसा भी देखा जाता है कि एक ही सम्प्रदाय-क्रियाकाण्ड 
को मानने वाले इन घमंगुरुओ्रों ने क्या श्रजममेर श्रौर अहमदाबाद सरीखे 
भूतपूर्व सम्मेलनों को भी वृथा बनाने के निन्दूय प्रचार नहीं किये ? 
क्या सर्वे शक्तिमान महासंघ कौ सच्चाइयों को भी नहीं ठुकरादी । परन्तु 
कांन्फरन्स तो उनकी माता है, देवी है। 

उसने भ्रपने बच्चों को उछलते देखकर अपना मान रखकर भी 
उनको सन्तुष्ट किया । क्या सन्‍्तानों का यही कर्तव्य होता है ) हे परम 
ज्योतिमंय ! क्‍या कहें, इनकी मान की भूख लाखों नहीं करोड़ों रुपये 
इन भोले श्रावकों के नथ्ट करने पर भी नहीं बुभती । इनकी श्रहंता 
पिजड़े में बन्द करने पर भी नहीं जाती | क्‍या वहां महावीर के सिद्धांत 
कभी कानों तक पहुंच सकते हैं ? उपदेश देने को तो रसीले-भड़की ले 
लोकसेना को बढ़ानेवाले श्रपने सम्यकत्व रूपी वागूजाल से बद्ध करने 
वाले एक्य लहर से लहरित भले ही दे देंगे; पर हम कौन हैं ? किस- 
लिए किस रूप सें क्‍यों हैं? और हमें क्या करना है ? इनका कभी 
एकान्त में सहृदय बन आत्म साक्षी से विचार भी किया है ? श्ररे 
जिस विभूति को प्राप्त करने के लिए वे निरन्तर भ्रमभ्यास भौर 
भ्रष्यास कर रहे हैं उस विभूति को प्राप्त करने वाले सोहऋह का भी 
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कुछ सच्चा बोध हुआ है या नहीं ? कहां तक बताऊं जिनको सभ्यग 
दशेन तो दूर रहा तत्वज्ञान या प्ात्मज्ञान भी न हो भ्ौर वे धर्म के 
ठेकेदार रक्षक बनकर अपने सन्मुख हो प्राते हैं यह कितने शर्म की बात 
है । श्राप भी बताइये कि ऐसे रक्षक या ग्रुरुभ्ों के आाश्चित जनता का 
क्या हाल होता है ? जो धमम, कम भोर आत्म-बोध नहीं करता उसका 
उपदेशक बनना ठीक नहीं है । 

इतने में हो समझ लेना काफी होगा कि धर्म का मूल परत्व में 
स्व॒ल्व और पंथ का मूल स्वत्व में परत्व का भान होना है भर्थात्‌ आत्म 
तुल्य भावना और वतंना परत्व में (दूसरे जीवों के साथ) होना धर्म 
का मूल है । यह भी सत्य है कि परत्व (पुदुलत्व) में स्वत्व (प्रात्म) 
को बोध करना धर्म नहीं है, परन्तु सब वचन अपेक्षित होते हैं । ये 
स्वत्व भौर परत्व शब्द भ्पने और पराये के लिए भ्रर्थात्‌ समत्व मार्ग के 
लिए वापरे हैं। सबको स्वमय समभना, स्वसस् भ्राजरना, दृष्टा (सत्य) 
को देखना और बाहरी दृश्य (पुद्गलादि के पिण्ड) का रूयाल न करना 
अर्थात्‌ श्रात्मा को नहीं भूलना, बाहरी दृश्य संसार के माया वर्धक शौर 
प्रशांति प्रचारक हैं; ऐसा विचारना, सम्यग्दर्शी, (जिसको भ्रात्मदर्शी 
कह सकते है) होना झ्रात्मिक ज्ञान में प्रवेश करता है। पआ्रात्मा को 
स्वपर की भेदभाव पूर्ण नीति सिखाता अच्छा नहीं । 

दुःख सुख या विद्रोह बढाने वाला हमारा यह श्रसम्यग्‌ ज्ञान है । 
स्वपर की भूल है स्वत्व में परत्व की कल्पना है। “संमत्तदंसी न करेइ 
पाव॑” कितना गहरा हृदय स्पर्शी यह महाबीर का सेद्धांतिक पद है । जो 
आत्मा का दर्शन कर लेता या जीवाजीब का यथा तथ्य रूप जान लेता 
है; वह कार्याकाबें का निर्शायक हो जाता है; अतः ऐसा ब्यक्ति 
पापात्मा नहीं हो सकता । 

भला, 'जे एगं जणई से सब्बं जाराई, जे सब्दं जाई से एयं 
जाससइ”, पद को झ्ादर देने वाले कभी विद्रोह या पन्‍्य के पचड़े को 
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पसन्द करेंगे ? उनके हृदय हर समय प्रेम लहर से लहरित रहते हैं। 
ये सबको सब तरह से और सब रूप में केवल प्रात्म-दर्शन करने से, 
केवल ज्ञान प्राप्त करने से जान सकते हैं भर सबको स्वरूप में देख 
सकते हैँ भ्र्थात्‌ जिनको सत्म भ्रात्म-दर्शत हो जाता है वे कभी भी इन 
प्रपंचों को पसन्द ही नहीं करेंगे। उनको भेद ज्ञान का कुछ भी मान 
नहीं होगा और सत्यादि ब्रत उनके लिए स्वमय से हो जायेंगे फिर 
किसी अमन्घन की जरूरत नहीं । 


झाजकल सच्चा ज्ञान हमारे सरीले भोले मानवों को यह पन्‍थ 
सिरदार नहीं बतलाते और यदि बतलावेंगे भी तो सम्प्रदाय या पक्ष 
को झोट में । जिससे कि कहीं यह विशेष विधार को प्रपने दिमाग 
स्थान न दे सके | भ्रव महावीर के सेवक और पुजारी कहां रहे ? 
ज्यादा कहा जाय तो यह कह बैठेंगे कि 'क्या तुम हमारे वकील हो या 
परीक्षक हो ?' श्राजजल कोई भी ऐसा मनुष्य नहीं जो एक दूसरे की 
त्रुटि की परीक्षा कर सके, सच्चा रास्ता बतला सके। किसी को कुछ भी 
कहने का हक नहीं । जेसा चलता आया है वेसा ही चलता रहेगा ।” 


ब्राज कल के तमाम धर्म; पन्‍थ रूप के कारणा ये सब एक 
दूसरे से हू थ करने वाले बन गए है, उनको धर्मंन कहकर पंथ कहना 
ठीक जंचता है । क्‍या ईसाई, क्‍या बौद्ध वेदान्ती, सिख, मुस्लिम, जैन 
सब के सब एक पंथ हैं। मार्ग हैं--भिन्न-भिन्न ठेकेदार के ठेके हैं । 
इनके ठेकेदार भ्रपनी दुकानों के ग्राहक बढ़ाने में ही लगे रहते हैं । 


विशेष क्‍या लिखें ? जब तक इन सब पंथों के प्रवतंक की सच्ची 
निगाह की तरफ या उनके सत्सिद्धान्तों की प्रोर द्रव्य, क्षेत्र, काल और 
भाव इन सबको दृष्टि भें रखते हुए विचार के साथ सत्समन्वय-सच्ची 
परुपणा नहीं होगी तब तक ये भ्रशान्तिवद्ध क पन्‍थ यहां से लोप नहीं 
होने के । 


श्र 


लोगों के दिमाग ही बचपत से उनके घरमे-गुढ, पावरी, भुल्ला 
धादि ऐसे ही बना रखते हैं ताकि वे दूसरे सिद्धास्तों या पक्षों को भूठे 
समझ कर धरा करें | इस क्रिया में हन सबका क्या तथ्य या रहस्म 
छिंपा हुआ है । क्‍यों इतनी वाड़ाबन्दी करते हैं? क्‍या इनको यह भी 
खबर तहीं कि कौत प्रपता प्रस्तित्व कायम रख सका है ? सबको एक 
दिन काल के ग्रास से ग्रसित होना है। संसार की एक श्रेणी से दूसरी 
श्ेणी में काया पलट करना है। इसका भी कोई भय नहीं कि हम 
व्यर्थ ही वाड़ादन्दी द्वारा क्यों माया में फंसते हैं--पाप मोल लेते है ? 

पाठकों ! संसार के सभी जीव सुख चाहते हैं; पर खोजते हैं संसा- 
रिक प्रप नो में । उकता जाते हैं भौर मुंह से यही कह बैठते हैं कि हा ! 
किघर भी सुख नहीं; चैन नहीं। संसार में रहने याले व्यक्ति यदि 
इच्छा शूल्य सर्व कार्य करे भर्थात्‌ भ्रन्‍्त हृदय स्वच्छ भौर बासना से 
परे रसे तो वह संसार प्रौर परम मार्ग दोनों का प्रानन्द, बिना चित्त 
के भबराये या खेद पाये ले सकता है । 


सब कार्यों को भिन्न-भिन्न दृष्टिकोण से विधवार कर समभाव में 
बर्तता हुआ श्र यस्कर मार्ग का भ्नुगामी बन सकता है। इसमें प्र 
भावना सच्चिहित है। किन्हीं प्रंशों में यह घममं भावनाओ्रों को प्रधिक 
पुष्ट करता है । मनुष्य जितना जिस चीज में भ्रासक्त रहता है उतना 
ही उसके वियोग में दुःखी होता है। पर समुचित कभी खिन्न नहीं 
होगा । यही धर्म का भागं है । 
उपसंहार 

मह सारा धनादि झनस्त प्रवाह वाला जयत्‌ प्रनन्त कोटिया 
श्रेणियों में भ्रनस्त को सान्‍्त शभौर सान्‍्त को प्नन्‍्त रूप बनाने वाली 
विचित्र क्रियाप्रों द्वारा संसार के प्राणियों को प्रनेक जाल रूपी बीथियों 
में जकड़ रहा है जिससे हमारे दिन रात काम करते रहने पर भी 
हमें कोई सुध नहीं पड़ती । हमें कोई शांति का मार्ग दिखाई नहीं देता 
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न मालूम यह विचित्र लीला कैसे बनी है? जो प्राता है वही इसी 
चक्कर में फंस जाता है ग्लौर दिन-रात अझपनी धुन को लिए फिरा 
करता है--बुछ न कुछ करता ही रहता है । 


ऐसे सांसारिक वातावरणों में हर किस्म के उलट फैर सब 
प्राणी प्रपनी बुद्धि के श्रनुकूल करते ही रहते हैं प्र्थात्‌ सब प्राणी अ्रपने 
हाल में मस्त रहते है। इतना सब होते हुए भी प्राणी अपने सरीखे 
भ्न्‍्य जीवों से किसी न किसी रूप में सम्बन्धित रहता है क्‍योंकि ऐसा 
हुए बिना उसकी बहुत सारी गति रुक जाती है श्लौर जंगली से भी 
गया बीता मृत सा हो जाता है । 

इस तरह संसार के व्यवहार से परिवेष्टित प्राणी अपने समूह 
के साथ वर्तते हैं। उनका समाज जो जो कार्य करना भ्रच्छा समझता 
है उनको भी वैसा ही समझना और करना पड़ता है तथा जो बुरे हों 
या बुरे माने जाते हों उन्हें छोड़ने पड़ते हैं। सारांश यह है कि समाज 
जैसी व्याख्या करता है वही उनके लिए नीति या धर्म भौर शनीति 
या पाप हो जाते हैं यही सबब है कि हम पाश्चात्य देशों को नीति या 
धर्म को श्रधर्म या म्लेच्छ धर्म कहते हैं। इन दोनों में भ्रम्तर यही है 
कि अपनी भ्रपनी मुख्य पार्टी भ्रपने देश श्र समस्यानुकूल जो कुछ भी 
नियम बनाती है वही उनके लिए ठीक होते हैं, इसीलिए एक पार्टीवालों 
को दूसरी पार्टी के नियम नहीं गमते । पसन्द नहीं पड़ते । तात्पय यही 
है कि यदि न्यायमार्य से देखा जाय तो भ्रपने-अपने स्थल पर सब शोभा 
पाते हैं। इसीलिए प्रत्येक प्रा्ञ पुरुष या धर्म प्रवर्तक द्वव्य, क्षेत्र, काल 
और भाव देखकर धर्म की रूपरेला पर विचार कर बैसे ही सिद्धात 
फैलाते हैं। एक दूसरे के खण्डन मण्डन वृत्ति से या पक्षपात से भरशांति 
पैदा होकर धर्म की नींव तो नष्ट हो जाती है साथ ही जो धर्म शांति 
के लिए प्रचलित हुआ था वही भ्रजश्ांति श्रथवा पभ्र्यायमार्म (पंथ) का 
प्रवलम्बन कर अपने भह ग्रस्तित्त को छोड़ जाता है। सब पंथ 


श्र 


प्रवर्तकों को चाहिए कि झपनी भ्रसलीयतें विचार कर लोगों में उन धर्म 
प्रवर्तकों की तरह सम्रयानुकूल मार्ग का प्रचार करें । 


प्रिय पाठकों ! मैं आपसे भ्रधिक अनुरोध करता हूं कि भाप 
भ्रपने असली जैन धर्म को भ्रपता कर जैन घर्म के योग्य इस युग में 
भ्रपन ग्रादर्श दर्शावें । 


भाइयों ! यह जमाना हमे पुकार रहा है शांति की झोर भाद्वान 
कर रहा है, जैन धर्म की स्याह्रद मयी पीयूष सनित बारी का प्यासा 
है । सबको वैज्ञानिक युग के साथ वैज्ञानिक-घर्म की चाह है। भ्रगर इस 
समय भी एक रूप होकर कार्य नहीं किया तो फिर कब करेंगे ? कब इन 
पथो के पचोड़ो से दूर हो सच्चे जैनत्व को श्रपनायेगे ओर कब तक 
जिनत्व के भ्रादर्श द्वारा संसार को सच्चे धर्म का मार्ग दशावेंगे ? 


भगवान्‌ ! ऐसा समय शीक्र भायें और हम सब प्रेम धारा 
के प्रवाह में प्रवाहित हो परमानन्द लूटें । 


जैन प्रकाश 


३१-६३०३४५, ७४३४, १४७४-२४ 
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आज की शिक्षा में 
स्वाध्याय का महत्व 


स्वाध्याय” एक महरवपुूर्ण शब्द है, जिससे स्व को प्रार्सा 
का बोध होता है। बुद्धिवाद के युग में बोध का प्रचार करना जैसा 
कठिन है, उतना ही आज की शिक्षा में स्वाष्पाय का प्रचार करना 


दुष्कर है । 


यों स्वाध्याय प्रत्येक विद्यार्थी, लक्ष्यार्थी भ्रौर प्रात्मार्थी करता 
है, लेकिन स्वाध्याय के रूप भ्रलग-भलग हैं । भ्रकेला छात्र जब॒किसी 
विषय का बैठकर प्रध्ययत करता है या पढ़ता है भ्रथवा विचारता है, 
तो बह स्वाध्यायी कहलाता है | किसी लक्ष्य की प्रोर बढ़ने वाला कोई 
भी सज्जन प्रपनी तौर से उस लक्षित वस्तु का भ्रष्ययत करता है, तो 
वह भी स्वाध्यायी कहलाता है। एकचित्त होकर वाचन, मनन 
ग्रौर ध्यासन का जो कार्य प्रात्मार्थी करता है, वह भी स्वाध्यायी 
कहलाता है| 


प्रस्तुत लेख का परिसक्षितार्थ शास्त्रीय, आगमीय पौर 
आध्यात्मिक ग्रस्यास करने का है। भप्रध्याय भ्रौर भ्रध्यायी, लेख भौर 
लेखक, वायना और वाचक, वेद भौर वेत्ता तथा पाठ और पाठी 
(पाठक ) के भेद ज्ञान से इनके प्रयोगों का बोध हो सकता है । 
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एकचितस होकर एक विधय का वर्णित विधय जिसमें पढ़ने का 
हो, वह श्रध्याय कहलाता है और उस प्रध्याय का अ्रध्यायी, पढ़ने बाला 
पाठी होता है । स्व” शब्द लगने से स्वाध्याय भौर स्वाध्यायी बन 
जाता है। अपने झनुकूल वशित विषय का पठन स्वाध्याय कहलाता 
है । परिभाषा में प्रपने झात्मा सम्बन्धी उत्क्षफारी प्रध्याय का वाचन, 
पढ़ना, मनन करना झौर ध्यासन करना 'स्वाध्याय' कहलाता है। 
स्वाध्याय, स्वयं में संज्ञा होकर स्वाध्याय करने रूप क्रिया में परिशात 
हो जाता है । 

प्राज की शिक्षा, स्वयं स्वाष्यायी है। उसमें स्वाष्याय का ही 
महत्व है फिर भी “झभाज की शिक्षा में स्वाध्याय का महर्य” ऐसा 
शीष॑क पाठकों को भ्रमित कर सकता है। पर इसका समाधान इस लेख 
से तिर भ्ायेगा । भ्राज भौतिक युग की प्रधानता है। शब्द सदा भौतिक 
होते हैं । इनके जितने भ्रर्थ किये जायें, हो सकते हैं। समय, क्षेत्र भौर 
रूपों की दृष्टि से एक शब्द प्रनेक रूपों में आता है। पारिभाषिक शब्द 
की एक ही परिभाषा कही जाती है, भ्रतः स्वाध्याय का प्रस्तुत लेख में 
घाभिक भ्रल्थों का पठत करते, बाचत करते धभौर मनत करने रूप ही 
श्र प्रंकित किया आकर, प्रागे कुछ निवेदन किया जाता है । 


इस युग में धाभिक शिक्षा का प्नर्थ सम्प्रदायवाद का प्रचार, 
ऐसा किया जाता है। घामिक प्रन्थों का वाचन, थोये ज्ञान, भ्रंथ श्रद्धा 
झौर संकौर्णोता के रूप में ग्रहण किया जाता है। तक॑ की प्रधानता है 
तथा वाग्जाल की प्रचुरता है । शिक्षा का श्र्थ “साविधाया मुंक्तये' के 
सही शिक्षरा को भूलकर “बसा विद्या या भुकतये' में परिणत हो गया 
है भौर उसमें वासना, लालसा, स्वार्थ भौर प्रहुंत्व का रूप समाविध्ठ 
हो चुका है । 

ग्राज की शिक्षा में यदि स्वाध्याय को प्रमुख स्थान दिया जाय, 
तो शिक्षाथियों कौ उद्दष्डता, उच्छ खलता, धनुशासनहीनता, 


श्ड 


बिलासिता, स्वांपरता और भ्भिमानवृत्ति का नाश होकर ब्रत, 
लिध्ठा, शासन प्रियता, संयम, परमार्थ और बिनय की प्राप्ति 
होती है । 


झाज के युग में शिक्षार्थी की स्वाध्याय वृत्ति जाग्रत करने के 
लिए धामिक ज्ञान देना ग्रत्यावश्यक है। घामिक ज्ञान, बिना धर्म 
शास्त्रों के प्राप्त हो नहीं सकता । दुनिया में व्यवस्था और शांति 
घामिकता पर निर्भर है। जब तक शिक्षार्थियों में अहिसा, सत्य, श्रचौर्य, 
शील भौर निष्परिप्रह बृत्तियों का विकास न होगा, तब तक व्यवस्था 
पूर्वेंक जीवन निर्वाह नहीं कर सकते और न दुनिया को व्यवस्थित 
करने में सहयोग ही दे सकते हैं। बिना व्यवस्था के शान्ति श्रा ही 
नहीं सकती । 


निषब्क्रियता शान्ति नहीं, वह तो मरण है; लेकिन व्यवस्थित 
सक्रियता जीवन है । शान्ति वाहक श्रानन्दानुभव है, श्रेय मार्ग है। 
व्यवस्थित एवं सक्रिय बनने के लिये स्वाध्याय, सूत्र वाचन, शास्त्र श्रवण, 
आआगम-मनन श्रौर प्राध्यात्मज्ञान सम्बन्धी प्रश्नोत्तर करना श्रत्यावश्यक 
है । स्वाध्याय से मन, वचन और शरीर स्थिर भाव में रमता है; 
भरत: संवर को उत्पत्ति श्रौर कर्मों के बन्धन से मुक्ति मिलती है। 
उच्छ खलता की वृत्ति को मिटाने के लिए स्वाध्याय परम आ्रावश्यक है ' 
झाज का शिक्षण फ़ैशनपरस्त भ्रभिमान को जगाता है भ्ौर निरंकुश 
बनकर जीवन बिताना उपयुक्त समझता है | झ्ाज का शिक्षार्थी 
अ्रपव्यय तथा व्यर्थ के प्रदर्शन में अपने समय, मस्तिष्क और धन को 
नष्ठ कर रहा है । उसकी अपटूडेट भांग्ल वेश भूषा, भ्रायं संस्कृति भौर 
संबम पर आघात पहुंचाती है । 


झभाज की शिक्षा सर्चीली और विलासिता पुरक है। लड़कियों 
झौर लड़कों का रहन-सहन तथा वेष-भूषा प्राकर्षक लुब्बक भौर बनती 
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जा रही है। धर्म और संयम्र का झन्त होता जा रहा है| स्नातक भौर 
स्नातकोत्तर शिक्षाएं संयम को नष्ट कर प्रदर्शन और विलास को भ्रपना 
रही है । श्रत: प्रारम्भिक जीवन में (शैशव और बाल काल से हो) 
नियमित जीवन बनाने के संस्कार डालने आवश्यक हो गये हैं । जब तक 
नियमित जीवन बनाने के उपाय काम में नहीं लायेंगे तब तक सारी 
कुशिक्षाएं और दुनिया में येन, केन, प्रकारेश पैसा सग्रह करना, घोखा 
देना, उल्लू बनाकर नीचा दिखाना श्लौर वाचिक तथा बौद्धिक प्रक्रिया 
से डाके डालना श्रौर विलासिता पूर्ण जीवन बिताने की क्रियाएं नष्ट 
नही होंगी ! 


बड़े-बड़े धुरन्घर विद्वावं, विचारक इस तेजी से बढ़ती हुई 
अनैतिकता को रोकने में समर्थ नहीं हो पा रहे हैं । रिश्वत खोरी, चोर 
बाजारी और डकंती तो प्रत्यक्ष देखी जा सकती है; लेकिन ये अ्रक्‍ल से 
पैदा की गई गुण्डागिरी, समझदारी से की गई लुट तथा दिमाग के बल 
से की गई घोखाधडी कभी पकड़ी नहीं जायेगी। श्राज श्रनेतिकता 
अत्यन्त तीन्न प्रवाह से बढ़ती जा रही है| दिमागी शक्ति से जनता को 
गुमराह करना एक शासक का ग्रुण माना जाता है। गरुण्डागिरी तेता 
बनने का अच्छा गुण है। चालबाजी एक भ्रच्छा राजनेतिक भौर 
व्यवहारिक पेशा बन गया है | इसका भ्रन्त होना इस युग के लिये बड़ा 
मुश्किल सा है । 


मेरे पाठक बन्धुओं ! यदि श्राप भ्रगले युग के प्रवतेक इन 
शिशुओं श्र बालक-बालकाश्रों में व्यवहारिक शिक्षा के साथ धामिकं 
पठत, स्वाध्याय भौर मनन का प्रस्यास भी चालू रखेंगे, तो भारत का 
भविष्य फिर भी “राम राज्य' बनने के लिये चुना जा सकता है। यदि 
प्राप लोगों ने प्रपती भावी पीढ़ी को भी इस विडस्बना पूर्रो शिक्षा दे कर 
ही दास बनाया, तो अभ्यवस्था फेल जायगी । व्यवस्था ओर शाँति दुनिया 
में बाहरी रूप से रह सकती है, लेकिन झ्राध्यात्मिक विकात द्वारा प्राप्त 
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शांति पौर मुक्ति बिता स्वाध्याय, ग्रात्मिक ज्ञान के शास्त्रों के अध्ययन 
और प्रात्मा के भीतर रमणा करते, ध्यान करने, मनन करने के प्राप्त 


नहीं हो तकती है । 


मेरी ३२ वर्ष की शिक्षण काल की अनुभूति से यही व्यंजना 
हो रही है कि भाज के युग में स्वाध्याय का प्रचार, प्रसार भौर प्रभाव 
झाधुनिक प्रस्थों की शिक्षा से भी अधिक झ्ावश्यक है । 


जिनवाशी 


झप्रैल, १६६४ 





श्श्२ 


पयू षणा की मूल भावना 
जैनत्व में एकत्व 


दुनिया में हिन्दुत्त जितना बिखरा हुआ है, उतना ही जैनत्व 
प्रसरा हुआ है। जिस तरह हिन्दू समाज और हिन्दू धर्म की कई 
शासाएं हैं, उसी तरह जैन समाज पौर जैन धर्म की कई सम्प्रदायें हैं । 
भारत भूमि में अनेक विचारक हुए, उन्होंने समय-समय पर भ्रपने 
विचार जगत के सन्‍्मुख रखे । उन विचारों को भ्रपनाने वाला एक-एक 
समूह बनता गया भौर भागे जाकर यही वर्ग सम्प्रदाय बनता गया । 
ये सम्प्रदायें इतनी भौंठी हो गई हैं कि उनमें तीक्ष्णता लाने के लिए 
असत्कार की प्रावश्यकता है। सिद्धान्त और उपदेश झब कोई एकी- 
करण नहीं कर सकते । जैदत्व क्या है ? इसे समभने के लिए सम्प्रदायों 
के दृष्टि ब्रिन्दु भिन्न-भिन्न हैं। जब महावीर के शासन की यह हालत 
है, तो प्रौर सिद्धान्तों का कहना ही क्या ? हरेक सम्प्रदाय प्रपने-प्रपने 
प्राचारयों से परिवेष्टित है भ्लौर उनके बनाये हुए बाड़ों में बंधी हुई 
है तथा उनके बताये हुए मार्ग को ही सही मानती है । जब भसलियत 
पाने के लिये कोई मार्गदर्शक कुछ करे, तो वह मिध्यात्वी कहलाता है । 
इस तरह एक सम्प्रदाय दूसरी सम्प्रदाय को मिथ्यात्वी व मिख्यरत्व-पोषक 
मानतो है। आपस में घृणा का व्यवहार होता है। भ्रपनी-अपनी 
सम्प्रदायों के लिए लाखों भौर करोड़ों खर्च करने में घर्म समझा जाता 
है । सम्प्रदाय की रक्षा के लिये कभीनन्‍कभी भझापसी लड़ाइयों में भी 
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धर्म की स्थापना की जाती है। सम्प्रदायों के श्रापस में मिलने में कई 
बड़ी गहरी खाइयां हैं, जिनको पाटने में विपुल परिश्रम और त्याग की 
जरूरत है । 

हां, आजकल एक स्थान पर भाषण पश्रवश्य होने लग गये हैं 
और जुलूस में कई सम्प्रदाय वाले इकट्ठे चलने लगे हैं ! जमाने की 
हवा समझने की भूख जगी है, किन्तु यह भी प्रबुद्ध संतों, साध्वियों भौर 
श्रावकों तक ही सीमित है। साधारण जन-समुदाय बड़ों के पीछे गति 
करता है | पंडित और प्राचार्यों की पूछ सम्प्रदाय के साथ लगी हुई 
है । श्रतः महावीर के २५००वें निर्वणोत्सव मनाने में हम कितने 
सफल होंगे, यह भविष्य के श्रम पर निभंर है । 


महावीर सबके हैं; लेकिन महावीर को देखने की दृष्टि भिन्न- 
भिन्न है। प्रतएव कोई तव मन्दिर-निर्माण में, कोई स्तूप लगाने में, 
कोई ग्रन्थ प्रकाशन में, कोई संस्थाप्रों के उद्घाटन में, कोई विदेशों में 
प्रचार में प्रौर कोई समाज को एकता के सूत्र में बांधने में प्रपनी योजनाएं 
बना रहे हैं । विभिन्न-विभिन्न हृष्टिकोश से विभिन्न-विभिन्न योजनाएं 
बन रही हैं भौर बनेंगी । इनको पूर्ण करने की सामग्री भी जुट गई है 
झौर जुटेगी । इन सभी योजनाओं को गति देने में करोड़ों रुपये समाज 
खर्च करेगा और निश्चित ही करोड़ों रुपये खर्ज होंगे। वाहवाही हो 
जायगी । बड़े शानदार उत्सव मना लिये जायेंगे । जय-जयकार बोल दी 
जायगी | लाखों मानव सम्मिलित होकर वीर प्रभु के ग्रुणानुवाद 
गायेंगे। भ्राखिर वीर प्रभू के लिये तन, मन और घन लगावेंगे । 

यह सब कुछ करने पर भी वीर-शासन के नाम पर एक होने 
का कार्य किसी से नहीं बन पड़ेगा । एक गच्छ, एक शासन, एक ही 
सम्प्रदाय हो गौर वह हो, वीर की ही। उनके शासन की ही । क्‍या 
उसके शासन में हम ही हैं ? फिर हमें अलग अलग तान गाने से क्‍या 
मतलब है ? हम सब एक श्रांचार्य के श्रधीन क्‍यों न हो जाय॑ ? एक 
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ही ढग के हमारे व्रत हों, नियम हों, आचार हों झौर प्रचार हों । फिर 
क्यों न जैनत्व निखरेगा। 

क्या हम करोड़ों रुपयों के खर्च करने के साथ यह करने को 
तैयार हैं ? क्या हम अपनी भ्रपनी सम्प्रदाय का ध्यामोह छोड़ कर, एक 
साला में गु थने के लिए तंयार हैं ? नहीं हैं, तो ये सारे ढकोसले ब्यर्थ 
हैं। दुनिया पर कोई खास भ्रसर करने वाले नहीं होगे । यह भ्रवश्य होगा 
कि काला बाजार का पैसा समाज के बीच में फैल जायेगा। कुछ 
साहसिक सामग्री बन जायेगी, प्रचार हो जायगा और कुछ संस्थाएं पनप 
जायेंगी, जिनका बोका सदा समाज पर बढ़ता रहेगा । 

योजनाझों की घुन, इस युग की धुन है। इससे पीछे रहना 
जैनत्व को फीका करना है। बड़ी बडी योजनाएं बतनी चाहिए । जमाने 
में कम से कम, जैनत्व बने, नहीं तो फैले तो सही । जैन नहीं बना पायें, 
तो जैनत्व के नारे लगायें तो सही । भ्रन्य विद्वानों एवं नेताओं के बीच 
हम हमारी गायें भ्रौर सुनायें तो सही । जितना भी बन सके करें, 
शुभ है; लेकिन चिर स्थायी नहीं । 

दुनिया को जेनत्व की जरूरत है लेकिन दुनिया जैनत्व में एकत्व 
पहले देखेगी, तभी जेनत्व को प्रपनाने के लिए श्रग्रसर होगी । घर में 
फूट झौर हम दुनिया में फंलें, यह संभव नहीं । जैनत्व में एकत्व के 
दश्शन से ही जगत्‌ में जैनत्व का दर्शन होगा । प्लाज हमारी समाज रूढ़ 
व जड़ हो चुकी हैं। 

हमारे सन्विर हुमारे स्थानक झोर प्रार्थना स्थल भी रुड़ हो 
भुके हैं । हमारो तोथों को पेढ़ियां शोर सभा स्थल भो रुढ़ हो चुके हैं । 
सब पर पृथक्‌-पृथक सस्प्रदायों के कब्जे हैं प्लौर उनमें किया हुआ धसं 
झोर दिया हुशा वान हो सफल होता है, ऐसी हमारी मास्यताएं भी रूड़ 
हो चुको हैं । ऐसी रूढ़ियों को समानता पर लाना शुरुत्तर काय है । 
में कार्य इस युग में इन परिस्थितियों में होना परम दुष्कर है; लेकिन 
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कुछ काये ऐसे हैं जो समाज के प्रग्न नेता भोर प्राचायें तो कर सकते हैं 
और कुछ समानता के बीज पनप सकते हैं । वे झावश्यक भी हैं! 


१. प्रथम सभो सम्प्रवायों के श्त्न नेता इस बात का निर्शाय लें 
कि हमें एक पयुं वर भौर एक संवत्सरी सताने का दृढ़ संकल्य करना 
है । इस निर्णाय के साथ सभी सम्प्रदायों के महान भ्राचायों एवं शास्ता 
गुरुओं से मिलकर उनको इस विषय के लिए तंयार करें| श्रग्न नेता एक 
डेपुटेशन बनायें; जिसमे विगम्बर आझ्रास्याय के श्ीसपंथी, तेरशापंथी और 
ताररापंथो तथा श्वेत्ास्थरों के जितने भी गचछ भ्रभोा चल रहे है वे 
झलग-अलग, इसी प्रकार स्थानकवासियों के श्रमण संध के व उनसे 
अलग हुए वे प्रलग-पभलग, तेशपंथी भ्रास्नाय के श्रावक सम्मिलित हों । 
इनके भलावा सोनगढ़ को कानजी स्वामी को माम्यता एवं राय अम्दलो 
की सान्यता के भ्रावक भो मिला लिये जाय॑ं । कम से कम २५ व्यक्तियों 
का यह प्रतिनिधि-मण्डल प्रयत्त कर सफलता प्राप्ति करें। इसके लिए 
यदि लाखों रुपये खर्च भी हों, तो काम के लिए हैं। एकत्व की प्रथम 
सीढ़ी चढ़ने के लिए ही है। यह एक काम होगा । 


२. ऊपर का श्रतिमिधि-मण्डल इस बात को भी सभी से तय 
करे कि कोई सम्प्रदाय दूसरी सम्प्रदाय की निन्‍्दा न करे झौर म उनके 
धर्म गुर भोर भ्रा्षायं पर भाषणों ध्रथवा प्रकाशनों में दूसरी सम्प्रदायों 
पर छोटे कप्े । प्रतेकान्तमय जैन धर्म का भ्रनेक विचार वाला मान कर 
उसमें समन्वय कौ पुट देवें । 


३. पिछली पीढ़ी के लिए घालिक पठत-पाठल कार्य का एक 
बोर्ड सम्मिलित रूप से कायम किया जावे। उसमें समस्ययात्मक 
पाव्यक्रम हो । वह सबके लिए हितकर हो और उसकी समिति भी 
सबकी मिल कर बने | 


४. जब भी मन्दिर, स्थानक, उपाखय झौर सभास्थल पर किसी 
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का आकमश दो या राज्य द्वारा बाधा उपध्यित की जाय, तो सभी सम्प- 
दाम वाले उसको दूर करने में भ्पनी पूरी शक्ति देवें। सारे लेन समाज 
की समिति बने । यह उसको गति देवे । 


५. सभी सम्प्रदाय के साधु, साब्यियों एवं तोजों, भत्दिरों, 
स्थाभकों एवं उपाधयों तथा प्रार्थना स्थलों को सभी ध्रादर को दृष्टि से 
देखें शोर झ्ादर भाव रखें। सभी साधु-साध्वियों को समान प्रादर दें । 
बाह्य वेष प्रथवा किया काण्डों से प्रा न करें । बाह्य लिंग शौर भ्राचार 
आत्मिक उन्नति का दिग्दशेन नहीं कराते। कितनीक ऐसी सम्परदायें 
हैं, जो बाह्यचार को महत्व देकर भ्रपनी प्रशंसा करती हैं भौर भन्य की 
बुराई, यह प्रवृत्ति बिल्कुल बन्द कर दें । इस कार्य में सभी सम्प्रदायों के 
अग्रनेता गति देने का प्रयास करें । 


६. सारे जम समाज और धर्म का एक निश्चित फंडा सिर्घा- 
रित किया जाबे। धर्म के त्यौहारों पर उसका उपयोग हो । मंडागास 
भी एक निश्चित धुन का तय कर लिया जावे । यह भी समिति ही तय 
करेगी । 


७. समाज की सभी सम्प्रदायों की धासिक शोर व्यायहारिक 
शालाह्रों में सभी सम्प्रदायों के अच्ये-अच्चियों को प्रदेश दिया जाय | 
छात्रालयों में सभी जेनियों को प्रयेश दिया जाने । भापस में कोई जैन 
भर्मावलम्बी एक दूसरे से परहेज न करे । यहां तक कि छात्रवत्तियों में 
भी समानता बरती जावे । 


८. सभी धाभिक शोर सामालिक संल्थाहों का वर्ण में एक बार 
मिरोक्षण किया जाये झौर जहां कमी हो, प्रथति दो जाबे। इसके लिए 
एक निष्पक्ष समिति का भी निर्माण हो। वही धामिक परिक्षाप्रों का 
संचालन भी करे । छात्रों को प्रोत्साहन देने के लिए पारितोविक बित- 
रण भी किया जावे। 
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९. जेनियों में लेन फिलासोडी के उद्भट विहान तेथार किये 
जायें, जो विदेशी भौर स्वदेशी भाषाशों के ज्ञाता हों। उनके द्वारा 
विदेशों में जैन धर्म का प्रचार-प्रसार हो, यह कार्य भी सभी सम्प्रदायों 
की सम्मिलित समिति ही करे । 


१०. लोथों की मालियत थ व्यवस्था सस्यग्धो सब झगड़े 
सम्मिलित सम्तिति द्वारा हो निछित हों, कोर्ट सें कोई सासमला 
ते जाने । 

११. सारे जैन समाज घधम्ं के प्रतीक मन्दिर, उपाश्रय, स्थानक 
और धरम स्थल इस समिति की देख-रेख में रहे, ताकि कभी आपसी 
भगड़े खडे न हो । 


इसके अ्रलावा कुछ बाते जन समाज का दायरा विस्तृत बनाने 
की निस्‍्न प्रकार है। वे व्यवहार में लाई जावे :-- 


१. किसी भी जाति के मानव या सामयों के जैनो अनने के 
बाद उसको जाति में खाने पोने भौर प्रन्य ध्यवहार में सम्मिलित 
किया जाये । 

२. किसी भो जाति या धर्म का मानव बिना रुकावट के प्रपने 
धर्म स्थलों पर धामिक क्रियाप्रों में सम्मिलित हो कर लाभ ले सके, 
इसके लिए रुकावट न हो। जंसे मन्दिर, उपाश्रय और स्थानक-प्रवेश 
खुला हो । 

३. जैनियों में परस्पर विवाह सम्बन्ध चालू हों। जाति का 
भेद नहीं बरता जावे । 


४. जैन भाई प्रमुख राजनीतियो मे पूर्ण भाग लें। इसमें सभी 
सम्प्रदायों का सहयोग भश्रपेक्षित है । 
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४ हमारे समाज भर धर्म के गरीब भाई-बहन पलें इसके लिए 
समाज के सभी सम्प्रदाय सम्मिलित रूप से प्रयास करें । बेरोजयार को 
रोजगार और भ्रसहाय को सहारा देना पुनीत कतेव्य समझें । 

६. जो विववा पुनविवाहु करना चाहे, उसे साम्यता दें शौर 
जो प्रन्तर्जातोप विधाहु करे, उसे भो सास्यता नें । जो साधु-साध्यी 
देव छोड़कर समाज सें प्रा जाय उससे धरा न कर उसे ध्रपनाया 
जाये । 

७. प्रत्येक बड़े शहरों और जहां तक हो सके सभी जगहों पर 
जैन बस्तियां बसाई जावें। उनके नाम जैनत्व को लिये हों, ताकि 
भावी पीढ़ियों में संस्कार बने रहें । 


८. जेनियों की गिनती सही हो, उसके लिए प्रथास किया जावे । 


६. जैनी परस्पर जहां भी मिलें, रहें, भौर राह में चलते भी 
अतुभाव की वृद्धि करें। 


१०. जैनी जो भी जुलूस तिकालें। उसमें छात्र ग्रोर छात्राओों 
को एक निर्धारित डुंस में निकालें भौर पुरुष-स्त्री वर्ग भी एक निर्धारित 
ड्रस में निकले । 

११. जेनियों का सहो इतिहास बनाया जाये प्रोर भागे सही 
इतिहास रखने की व्यवस्था की जावे। यही भविष्य में जैनत्व की 
सरक्षा का भण्डार है। 

१२. स्वामी वात्सल्य, धमंभोज प्रादि का दायरा मेलों के रूप 
में बढ़ाया जावे भौर उसमें सभी जैनी सम्मिलित होकर सहभोज तथा 
सह प्रदर्शन करें । 


१३. क्षमावाणी दिन भ्रथवा सभी विशेष धामिक त्यौहार, सभी 
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जैन साधु-साध्वी, आवक-धाविकाएं सम्मिलित रूप से मनाने की पूरी 

परिपाटी बनालें । 

१४. जब भी जैन, जैत से मिलें परस्पर वंदन व्यवहार अवश्य 

करें। ५ 
१४. एक जैन भ्रकादमी (संगम) की स्थापना की जावे । 


जैन प्रकाश 
२३ भ्रगस्त १६७१ 
श्री शभ्रमर भारती 
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सारे जेन समाज की संवत्सरी एक हो- 
एक नारा; एक कतंव्य 


मुझे कई समाज के शुभचिन्तकों ने सूचित किया कि भाप 
सावंत्सरिक एकता पर श्रपने विचार दें, मैंने प्रसंड जैन समाज के 
निर्माण विषयक विचार दो तीन बार समाचारपत्रों द्वारा समाज के 
सामने रखे । उनमें से एक मण्डा, एक प्रतीक भ्रौर एक ग्रन्थ प्राय. 
सारे जैन समाज ने मान्य किए है। इनका एक रूप देने में राष्ट्रीय संतों, 
विद्वानों एवं गणीवर्ग का प्रमुख भाग रहा। वोर-सधघ निर्माण के 
प्रारम्भिक कदम शुभ चेतना के सूचक हैं । 


विश्वद्धल वीर-संघ के विभिन्न भ्राचार्य चाहे सोचें या न सोचें, 
लेकिन वीरन्सभध के निर्माण में भ्पने श्रापको समपंश करने वाले प्राश- 
वर्णीजी, उपाध्यायजी, महावीर परिनिर्वाण समिति को मान देने वाले 
प्रवतेक, आचाय॑ एवं प्रमुख श्रावक यदि विचार लें और एक ग्रन्थ 
निर्माण की तरह इसके लिए भी प्रयत्न करें तो सिद्धि के साथ प्रसिद्ध 
की उपलब्धि अवश्यम्भात्री है । 


महाद दाशनिक एवं पक्‍्राध्यात्मिक प्रग्ननेता श्री वीर-प्रभु ने प्रपने 
झनुवायियों को एक सूत्र में शासित करने के लिए तीर्थ की स्थापना 
की । इससे संघ सूम का उदय हुआ । साधक एवं साधिका गृही हों या 
विरक्त, उन्हें शासन में स्थिर रह कर साधना करने की देशना थी। 
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इस शासन सूत्र का सचालन सघ तीर्थ नाम से होता था। संस्थापक- 
सचालक स्वयं तीर्थंकर महावीर थे । उनके अधोनस्थ गणघर, गणी, 
ग्राचार्य, स्थवी र, उपाध्याय, केवलो, श्रूतधर एवं बहुश्नूत भादि कई 
पदवी घारक प्रवतंक एव निरीक्षक रहते थे"। किसी भी तीर्थ का प्रवर्तत 
बिना संगठन के प्रसंभव है । सगठन का रूप ही सध है । सध ही शक्ति, 
सूर्य, देव, नाव, कुल एवं सरक्षक झ्रादि कई विशेषणों से घोषित किया 
जाता है। सध मुक्तिदायक, कल्याग्ाकारी, बद्ध मान एवं विकासमान 
होता है; इसीलिए सघ वदनीय है । सघ के सामने सभी का समर्पण 
ग्रादरणीय होता है । 

वीर-सघ ढाई हजार वर्षो मे जीरां-शीर्ंं होता झया। श्राज 
ढाई हजार वर्ष के भस्मग्रह के दूरीकरण हेतु वीर-परिनिर्वाण महोत्सव 
मनाया जा रहा है । इसी वर्षभर में यदि हम अपने निजो रूप और 
सघ स्वरूप को पहिचान ले भ्रौर कुछ कर गुजरे तो पष्चीस-शताब्दी- 
वर्ष स्मरणीय बन जायगा । प्रद्योतकारी साबित होगा । इसी हृष्टि को 
ध्यान में रख कर मैं कुछ निवेदन करू, तो सम्यक्‌ दृष्टि से ग्राह्मयाश 
प्रवश्य ग्रहण करें । 


इस परिनिर्वाण महोत्सव में सबसे भ्रश्रिक उत्साह दिगग्बर जैन 
समाज का दृष्टिगत हो रहा है । सदा दिगम्बर को सबसे प्रधिक उत्सर्ग 
करना पड़ता है | दिग्रम्नर बनने वाला स्वयं समपंण का प्रतीक है। 
क्या ही भ्रच्छा हो, साव॑ंत्सरिक एकता मे भी पृज्य विद्यानन्दी और 
बर्णीजी पुन: अग्रभाग भज कर कार्यसिद्धी की ऋद्धि प्राप्त कर प्रसिद्ध 
में चार चाँद लगावें । 

संवत्सर वर्ष और उसका सबसे उत्तम मान्य पर्व दिन 'संबत्सरी' 
कहा जाता है । जैनियों में सवत्सरी पर्व प्रधानतया दो तिथियों मे 
मनाया जाता है । भाद्व शुक्ला पंचमी श्रौर चतुर्दशी । एक श्वेताम्बर 
झाम्नाय का दूसरा दिगम्बर मान्यता का संवत्सरी दिन है । भाध्यात्मिक 
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पर्व दिन प्रात्मिक विकास के लिए निर्धारित किया जाता है। उस दिन 
साल भर के किये त्यागों का प्रत्यालोचन भौर वापस ब्रतारूुढ होकर 
सभी जीबों से क्षमायाचना की जाती है। यदि यह दिन सारे जैन 
समाज का एक हो जाय तो भअत्युत्कर्ष एवं संधेक्य का प्रबल रूप बन 
जायगा । 


मैं समभता हुं, प्रबुद्ध श्राचायों भौर भ्रग्न साधुओं को किसी दिन 
विशेष का रूढ़ ममत्व नहीं रखना चाहिए | समाज के भले भौर सबघेक्‍्य 
के निमित्त कोई भी एक दिन यह॑ धंम पर्व मना लेना उत्तम सिद्ध 
होगा । झआत्मिक साधना में पूर्वाचायों की मान्यता या सूत्रों की विचार 
भिन्नता कहीं रुकावट पैदा नहीं करती । द्रव्य, क्षेत्र काल और भावों 
के ग्राधार पर केवली धर्म साधना में परिवर्तन करना अनेकांतिक मार्ग 
की उचितता ही है । 


सावंत्सरिक एकता के तीन विकल्प हो सकते हैं :--- 


१. ऋषि-पंचसी-दि बस--नाम से उत्तम एवं वेदास्त प्रक्रिया से भी 
ग्राह्म दिन है। यह दिन भाद्पद शुक्ला ४५ का होता है। जन- 
साधारण के प्रचलित सर्व मान्य टीप से जो दिन भावे, वही दिन 
मान्य गिना जावे । श्वेतास्बर, मूरतिपुजक एवं साधुमार्गी स्थानक- 
वासी जलों के श्रधिकांश भ्रनुयायियों का मान्य दिन एवं दिगम्बर 
समाज का दस लाक्षरिक पर्व का प्रारम्भिक दिवस है; जो प्राय:- 
कर मान्य बन सकता है। दिगम्बर इसी दिन को संवत्सरी का 
दिन भी मान लें; तो सर्वोत्तम मार्ग निकल आयगा । 

कई विद्वानों ने पुरानी मान्यता से सात-सात दिन सात-सात 
रसों की वर्षा के बाद जो युग परिवर्तन का दिन आता है वह अब्वां 
दिन संवत्सरी का मान्य गिना है। लेकिन दो श्रावण वाले वर्ष में वह 
नहीं बैठ पाता । जो प्रथम भाद्रपद का झाग्रह करते हैं, उनके लिए भी 
अनुकूल नहीं बैठता । जब दो भाद्रपद भाते हैं तो द्वितीय भाद्रपद को 
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मान्यता के साथ यह साम्य बन जाता है। भ्र्थात्‌ प्रथम भाद्रपद बालों की 
मान्यता दो श्रावण ग्राने पर अनुकूल नहीं ओर द्वितीय भाद्रपद की 
मान्यता वाले को भी यह ठीक नहीं बैठता । 


जन साधारण की मान्यता है कि दो भाद्रपद या दो मास कोई 
भी भ्रावें तो बीच में दो पक्ष नपु सक माने जाते हैं। उनकी अ्रवमानना 
कर कोई भी पर्व उन दिनों मानना उत्तम नहीं माना है। श्रतः मेरी 
ग्रजं है कि ऐसे मत भिन्नों को छोड़कर दो श्रावण हों, तो भाव्रपद 
शुक्ला पंचमी या दो भाद्रपद हों, तो द्वितीय भावद्रपद पंचमी को संवत्सरी 
मान्य कर लेनी चाहिए | मेरे खयाल से ग्रत्यधिक संत एवं श्रावक 
समुदाय ने अपने भ्राग्रह को छोड़र इसे गतवर्ष मान्य किया था। 
दिग्रम्बर समाज ने संवत्सरी इस दिन नहीं मनायी सिर्फ पर्व दिन ही 
मनाया । 

जहाँ संघ की एकता का सवाल है और संघ को सूर्य के प्रकाश 
में प्रकाशित होना है वहा प्रपने श्राग्रह को छोड़ देना चाहिए। इस 
तरह दिगम्बर समाज पअपने दस लाक्षरिीक पर्व का प्रारम्भिक दिवस 
झौर शवेताम्बर समाज अपना संवत्सरी दिवस 'संबह्सरों दिवस रूप 
में एकता से मनावें । उसी दिन साल भर का प्रतिक्रमण करें, तप करें 

और जीवों से क्षमापन भी करलें । इस तरह कुल समय मिल कर १७ 

दिन का सभी पर्वाराधन काल घोषित करदें । मध्य दिन संवत्सरी का 

सान लें । 

२. यदि श्वेताम्बर एवं स्थानकवासी समाज त्याग की उत्कृष्ट भावना 
रखें भौर वीर-संघ सर्जना में प्रपने आग्रह का विसर्जन करदें भौर 
दिगम्बर समाज का चतुर्दशी (भाव्रपद) का दिवस संवत्सरी रूप से 
मान्य करनलें तो सर्वेश्रोष्ठ है। यों इसी दिन श्वेताम्बर समाज भी 
चौरासी लाख की संव॒त्सरी बोलकर तप एवं धर्म ग्राराधघना करते 


ही हैं । 
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३. दोनों की रूढ़ मान्यतान्ों को एक तरफ रल कर कोई तीसरा दिन 
तय कर लिया जावे । जैसे भाद्रपद शुक्ला १५ या भाद्रषद शुक्लों 
१ श्रथवा भाद्रपद शुक्ला €£ | भाद्पद शुक्ला १ से € तक का & 
दिन का पर्व मनाया जाने । दस लाक्षर्पिक पर्ब और अध्टाक्लिका 
महोत्सव वाले दोनों प्रपने भाग्रहों को बोर परिनिर्वाश वर्ष की 
याद में वीर-संघ की शरण ग्रहण हेतु त्याग दें और इस पृण्य 
प्रवसर पर 'नवाह्लिका महोत्सव' तय कर दिया जाबे । दस घर्मों 
में शौच भौर भ्रकिचन को वाचना एक दिन करदी जावे । जो सूत्र 
८ दिन में पूरा किया जाता है उसे नो दिन में पूरा किया जावे। 
झ्रथवा बीच के बड़े कल्प भाद्रपद शुक्ला १ के दिन वीर जीबन की 
जन्म दिवस की बाचना दी जावे। प्रथम दिन वीर जन्म दिन 
मनाया जावे । 


नो पदजी की पूजा नो दिन की जावे । नो ग्रहों की शांति नो 
दिन की जावे भ्रहिसा सस्य, प्रचौयं, शील, अ्रपरिग्रह, सम्यग्दर्शन, 
सम्यशज्ञान, सम्यक्चारित्र श्रौर सम्यकृूतप के नो दिन मनाये जावें 
प्रथवा प्रन्य तरह का नो दिन का पर्व मनाने का विकल्प कायम किया 
जाबे । 


उपसंहार--अरात्म साधना के पर्व दित का कूंगड़ा धीरानुयायी 
कभी नहीं करते । जिस दिन वीर-संघ पर्व मनाना तय करे. धर्म पर्व बड़े 
उत्साह से उसी दित मनाने में झपना कर्तव्य समझें। एक दिन इस परे 
को प्रात्मिक साधना के लिए नियुक्त किया जा सकता है। आध्यात्मिक 
पुरुष जिस दिन पर्वाराधना करे वही दिन “संवत्सरी! बन जाता है। 
झ्रतस्त संबत्सरी पर्व मनाने पर भी भात्मिक ज्योति जागृत नहीं होती । 
यह दिन सामूहिक प्रात्मिक चेतना का निर्धारित किया हुआ है, उसे 
पुनः निर्धारित करना संघ हित के लिए मान्य है । 


श्ष२ 


वीर के झनेकान्त सिद्धांत की यही विशेषता है कि उसका प्रनु- 
धाबी कदाग्रह नहीं करता । कदाग्रह की दृष्टियां भिन्‍्ठ हो सकती हैं, 
लेकिन कभी-कभी प्ााग्रह एवं शअ्रत्याग्रह, कदाग्रह का रूप धारश कर 
लेता है भोौर इससे ईर्षा, .ू. श्रौर मत भिन्‍नता बढ़ जाती है। मत 
मिन्नता मिटाने के लिए पूर्वाग्रह त्याग कर सम्यक्‌ समीकरशापूर्वक 
समन्वय मार्ग ग्राह्म माना गया है। 


यदि मेरे पृज्याचार्यों भौर प्रदुद्ध पण्डितों को वीर संघ का श्रनु- 
शासन प्रिय है, तो वह मेरे इस दुःख भरे एवं सन्‍्मार्य में प्रेरित करने 
वाले निवेदन को उत्तम पुरुषों की तरह सत्यांश ग्रहण कर वीर निर्वारण 
वर्ष को सिद्धिदायक अ्रवश्य बनावें । 


--जेन प्रकाश : २२ अप्रेल, १६७५ 
-सुधर्मा : मई, १६७८ 





समन्वय दर्शन में 
धामिक मतभेद क्‍यों ? 


योर का प्ननेकांत सिद्धांत और समन्वय दर्शन 


महावीर ने श्रनेकान्तवाद का प्रचार नहीं किया और मे 
अनेकांतवाद का उपदेश ही दिया । यह बडे भ्राश्चर्थ की बात है कि 
बीर को, सन्मति वीर को भ्रौर महाबीर को श्रनेकान्तवाद के साथ जोड़ 
दिया गया है। महावीर ने वादों का प्रन्त करने के लिए प्रनेकांत 
सिद्धांत का उपदेश दिया और इसी का प्रचार-प्रसार किया । बड़े-बड़े 
विद्वाद यह भूल जाते है कि वादों का भ्रन्त करने के लिये पुनः बाद 
का प्रतिष्ठान कैसे किया जा सकता है ? धर्म-दर्शन के ज्ञाता प्राज तक 
झ्रनेकान्तवाद शब्द का व्यवहार करते श्रा रहे हैं। मैं स्पष्ट बता देना 
चाहता हूं कि थीर का ज्ञान सपूर्ण था भौर संपूर्ण ज्ञान 
के द्वारा प्रकट वाणी सिद्धांत की ही निकलती है। जिसका भ्न्त सदा 
सिद्ध हो---सफल हो, जिसमें पुनः तर्क या वितके का स्थान न हो, वही 
सिद्धांत है। महावीर ने जो कुछ सिद्धांत कहा है। नया वाद कोई खड़ा 
नहीं किया । 


यह प्रनेकान्त सिद्धांत क्या है ? धोर क्यों प्रकाश में झ्ञाथा ? 


जब एकान्तवाद ने भारत के कोने-कोने में वितण्हावाद, 
शास्त्रार्थ और वाद-विवाद के साथ परस्पर के संघर्ष पैदा किये । हर 
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एक धर्म (पंथ) प्रवर्तक या ध्राचाये ने अश्रपनी-प्रपती मान्यता को सही 
साबित करने के लिए अपने-प्रपने पक्ष की पुष्टि में, भ्रनेक तरह को 
कुतकों द्वारा साधारण जनता में धर्म के नाम पर ऐन्द्रजालिक क्रियाएं 
झौर ऐसे ही दूसरे करतबों से झ्राकर्षश पैदा किये श्रथवा वाक्‌-युद्ध 
किये । अनेकों ऋषि-भाश्रम थे, शअ्रनेकों विहार थे, भ्रनेकों मठ 
थे झौर भ्रनेकों ऋषि कुल भौर गुरुकुल थे | उनके प्राचार्य 
या मठाधीश भ्रपने झाप में पूर्ण ईश्वर के रूप थे । उनके वाक्य ईश्वर- 
ब्रह्म वाक्य थे । जनता में जो भ्रपनी विशेष छाप डाल देता, जनता उस 
तरफ भुक जाती | जन मानस ऊहापोह का शिकार था । शंकित और 
उद्विग्न था । तब जनता को इस भगड़े से बचाकर सही रास्ते पर लाने 
के लिए महावीर ने 'यह ही सत्य है' को,'यह भी सत्य है'। 'वह मिथ्या है! 
को 'वह भी मिथ्या हो सकता है' की प्ररूपणा की । किसी भ्रपेक्षा से यह 
है, लैकिन भ्रन्य की भ्रपेक्षा से यह नहीं है । एक ही पदार्थ में 'है” और 
नहीं है' दोनों का भरस्तित्व है, भ्रतः यह है', 'यह नहीं है” युगपद है । 
दोनों को एक साथ बोल नहीं सकते भ्रतः अवक्तव्य है। और 'है' और 
अ्रवक्तध्य भी 'है” नहीं है भौर भ्रवक्‍तव्य भी है' तथा 'है और नहीं के 
साथ भी गअवक्तव्यपना वर्तमान है ।' श्रतः एक पदार्थ में सातों विवक्षाएं 
वर्तमान हैं । 


नयवाद की दृष्टि से संग्रह, व्यवहार, निश्चय, ऋजु सूत्र, शब्द, 
समभिरूढ़ एवं भूतनय ग्रादि से एक ही पदार्थ की भिन्न-भिन्न 
विवक्षाएं हैं । 

द्रव्य, क्षेत्र काल, भाव झादि की दृष्टि से भी भिन्न विवक्षाएं 
एक ही पदार्थ में वर्तमान हैं । इस तरह भप्रनेक भौर अ्रसर्य तथा अनन्त 
विवक्षाएं एक ही पदार्थ में वतंभान रहती हैं। ग्रनेकान्त भ्रनन्‍्त है । एक 
पदार्थ को जानने के भ्रनेक तरीके होते हैं और वे सब मिलकर 
प्रनेकांत सूर्य रूप पूर्ण ज्ञान के लिए होते है, प्रतः मैं कहता 
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हूं कि भ्रतेकांत में संपुर्णा शान झौर सत्यशान होता है, इसी से समल्वय 
दर्शन भी मिलता है। इन तरीकों से वादों का समन्वय किया जा 
सकता है। समन्वयार्थ महावीर ने एकान्त की जगह भ्रनेकान्त का मार्ग 
प्रशस्त किया है! 

अनेकांत वह सिद्धांत है. जो सम्यस्ज्ञात भौर सम्यरदर्शत का 
मार्ग प्रशस्त करता है। मिथ्यात्व का नाश करता है। एकान्त के 
दुरांग्रह भौर कदाग्रह से बचाता है। हुठाग्रह से सत्याग्रह की तरफ 
मोड़ता है | यह स्यादवाद का दूसरा और पूर्ण रूप है। अपेक्षावाद का 
पिता है और सभी वादों का श्रन्त करने वाला सिद्धांत है। पभनेकांत 
सिद्धांत में भ्रनेक वाद प्रश्नय पा सकते हैं। प्रनेक वादों का सम्मिलत 
हो सकता है और प्रनेक वादों की व्यवस्था हो सकती है, लेकिन स्थ्यं 
वाद नहीं है। भनेकांत श्रनेक वादों का भ्रस्त करने वाला समन्वय 
दर्शन का दाता है। भ्रनेकात सूर्य है। जो वादों के मिथ्या प्रहंकार 
रूपी अंधकार को नष्ट कर समन्वय दर्शन का प्रकाश करता है। 
अनेकांत सारे विश्व मानव समुदायों श्लौर विश्व धर्म मार्गों का एक 
सर्वमान्य सिद्धांत हो सकता है, यदि इसे विश्व के सम्मुख ठीक ढंग से 
रखा जाय । यों झाइ सस्‍्टीन ने इसके एक अंग सापेक्षवाद को पूर्णों सत्य 
माना है। सापेक्षवाद भी सभी समस्याश्षों का हल है भ्ौर हल करने के 
लिए समन्वय दर्शन को अपनाना भावश्यक है । 


नयवाद, स्यादवाद भ्रौर सापेक्षवाद झादि भ्रनेकांत सूर्य की 
भासभान विशिष्ट किरणों हैं, जिनसे सारा विश्व भिन्न-भिन्न भागों से 
प्रकाशित होकर जीवनमय बन जाता है। सभी मझंगढ़ों श्लौर वादों का 
अत ही प्रनेकात्त है। इसे मान्य करने वाला समन्वय दर्शन भ्रवश्य 
होगा । समन्वय बिना भ्रनेकांत व्यवहार में नहीं भ्रा सकता, भ्रतः 
अ्रनेकान्त का व्यवद्वार पक्ष समन्वय है । 


समन्वय का अर्थ सम्यक प्रकार से प्रन्वव करना है। भन्यय 
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का भ्र्थ है--व्यवस्थित करना। हम छोटे बच्चे ये; तब हिन्दी वे 
संस्कृत पदों का प्रन्वय सहित प्रर्थ लिखते थे । पदों में शब्द भागे पीछे 
भी होते हैं, उन्हें व्यवस्थित रखना प्रर्थात्‌ कर्ता, कम, क्रिया आदि को 
व्यवस्थित करना ही ग्रन्वय है । इसी तरह संसार के सभी वादों को, 
निश्चय को, निश्चय, व्यवहार गआ्रादि नयों की अपेक्षा व्यवस्थित करना 
ही अ्रन्वय है और जो जिस स्थान और समय के लिए उपयुक्त हैं उन्हें 
उसी रूप में मानकर स्थान देना समन्वय है और इसकी पद्धति को समन्वय 
दर्शन कहते हैं। श्रनेकांत सिड्धात और समन्वय दर्शन को बताने पर 
प्रव॒ मैं प्रस्तुत व्थिय पर श्राता हूं! चूंकि ग्रनेकांत और समन्वय को 
समझे बिना धामभिक मतभेद क्‍यों ? पर प्रकाश डालना व्यर्थ है। 


घधामिक मतभेद और कारर 


विश्व के अनेक भूखण्ड हैं। उनमें भिन्न-भिन्न भाषाएं बोलीं 
जाती हैं और भिन्न-भिन्न ढंग का जलवायु है। इसी कारण वहां के 
लोगों का खान-पान तथा रहन-सहन भी भिन्न है। वहां की शांति और 
व्यवस्था भी भिन्न-भिन्न हैं। शांति और व्यवस्था के नियम भी भिन्न 
हैं। शांति और व्यवस्था के निमित्त ही धर्मं की उत्पत्ति हुई है। श्रतः 
धर्म भी उसी के प्रनुकूल बनेगा । शांति और व्यवस्था के साथ शारीरिक, 
मानसिक श्रौर आत्मिक उन्नति के लिये, जो नियम बनते हैं, वे ही धर्म 
कहलाते हैं या यों कहदें कि आत्मिक गुणों की प्राप्ति या उन्नति प्रौर 
कल्याण की सिद्धि भ्रथवा 'धारणाद धमंमित्याहु: धर्मेश विधृतः प्रजा: । 
सबका एक ही तातयय॑ है। लेकिन भिन्न-भिन्न धूसण्डों में घर्मं के व्यवहार 
में भिन्नता आना स्वाभाविक है, अतः धामिक मतभेद सदा बने रहेंगे । 
विविध धर्म-पंच (घर के मार्म) भी भूतकाल से भिन्न रहे हैं भौर 
रहेंगे । वर्तमान में भी “भिन्न मतिहि लोक: या मुण्डें-मुण्डे सति्िन्ना:” 
के अनुसार जो जिसको जंचेगा धर्म का भ्रनुसरण करेगा । किसी को 
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दबाव देकर मार्ग परिवर्तत कराना अधर्म है। समझाकर मत्ति को बदल 
देना धर्म है। 


भ्रब यह देखना है कि भिन्न-भिन्न खंडों में आविभूत धर्म मार्गे 
दूसरे भू-खंडों में दबावपूर्वक क्‍यों प्रचलित किया जाता है ? इसमें उन 
प्रव्तकों का अहं ही मुख्य है। यही वादों की जड़ है। इसके अलावा 
एक ही भूखण्ड में भिन्न-भिन्न मति वाले विशेष बुद्धि वाले प्रतिभासम्पन्न 
मानव भिन्न-भिन्न काल में सामान्य जनता में श्रपनी मान्यता को मनाने 
के लिए अपना मार्ग प्रशस्त कर जाते हैं श्रौर उसके लिए उन मान्यताभ्रों 
पर ईश्वरोक्त या ईश्वरत्व प्राप्ति से उत्पन्न होने की छाप लगा देते है । 
उनके अनुयायी श्र प्रवर्तंक वर्गों को उनके प्रचार से “धर्म लाभ होगा, 
मानवों का कल्याण होगा”--यह भी प्रच्छी तरह जंचा देते हैं। इस 
तरह विशेष समय मे उत्पन्न हुए भ्रवतारो, महापुरुषों भर तीथँकरों की 
वाशियो को छरूढ़ रूप मानकर धर्म समझ कर प्रचलित करदी गई हैं । 
वे सभी प्रवचन इस समय के भिन्न-भिन्न मत या संप्रदायें है। थे जेन 
और अजैन सभी में वर्तमान हैं। 


१. शभ्रहुता की पूजा 

प्रस्तुत लेख में जैनियों में एक हो महावीर के समन्वय दर्शन 
के मानने पर मतभेद क्‍यों ? इसका उल्लेख करना है। इसमे 
भी वही बात झाती है । भन्‍्य मतों में महापुरुष या ब्रवतार 
रूप से अपनी वाड़ाबन्दिया बनाते हैं या उनके नाम से बना दी जाती 
हैं। जैनों में प्रबुद्ध धर्माचायों स्‍भ्ौर प्रवर्तकों द्वारा बना दी गईं या उनके 
अ्रनुयायियों ने उनको प्रमुखता देकर उनकी मान्यताग्ों को मान कर 
मतभेद बढ़ा दिये हैं। भ्रलग-भलग संप्रदायें कायम करदी हैं। सभी 
तत्यश यह जानते थे कि महावीर की वारी प्रनेकांतमयी है, फिर भी 
झहंता को पूजा प्यारी होने से उन्होंने तथा उनके अभ्रनुयायियों ने भी 
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उनको महृस्व देकर विषमताएं पैदा करदी हैं। वे मान्यताएं भ्रव रुढ़ 
बन गई हैं। प्रतः संप्रदायों का पूर्णा रूप उभर झ्ाया है । 


२. समर्थ व्यक्ति का प्रभाव 

समय-समय पर महावीर एवं महावीर जैसे समन्वम दर्शक समर्थ 
व्यक्तित्व का अभाव भी मतभेद बढ़ने का कारण है । तत्वदर्शी सर्वज्ञ या 
सर्वंदर्शी सर्वाज्ञ के रहते हुए संचेलक और भ्रचेलक माधु एक साथ मान्य 
किये जाते रहे हैं यहां तक कि पारवेस्थ संघ के बहुरगी वस्त्र पहनने वाले 
भी शासन मे वर्तमात थे । चातुर्यासिक क्रम और पंचमहात्रती एक साथ 
समान भाव से भ्रादर पाते थे । भ्रनेक मतभेदों का समन्वय महावीर के 
समय किया जाता था। उनका वर्चस्व सभी को मान्य था। वीर 
शासन में उनके मोक्षणगमन के बाद कुछ समय तक गौतम स्वामी, जम्बू 
स्वामी भ्रादि का समर्थ व्यक्तित्व का सरभाव रहा, लेकिन कालान्तर 
में शासन चालक समर्थ तत्वज्ञों के अभाव में विशुद्ध ज्ञान का प्रसार 
रुकता गया प्रौर विशेष बुद्धि बाले ताकिक शास्त्रज्ञों ने अ्पनी-प्रपनी 
मान्यताएं उनके भ्रनुयायियों में मान्य करा रूढ़ बना दीं। इस तरह 
पृथक्‌ू-पृथक्‌ शासन चलने लगे । उन शासनों की ध्यतस्थाएं पृथक्‌ होने 
से कभी मिलकर वोर शासन के सिद्धांतों को समन्वय दृष्टि से सोचने 
का भ्रवसर नहीं दिया। इसलिए भी धार्भिक मतभेद बने रहे और 
बढ़ते रहे । 


३. साधारण जनता का अज्ञान और 
सिद्धांत ज्ञान के प्रति श्रुति 


तीसरा कारण यह भी है कि साधारण जनता सूत्र सिद्धांत 
से भ्रमभिश्ञ रहती गई । साधारण जनता अधिक आनवान नहीं 
होने के कारण उस समय के प्रवर्तक संतों या झ्राचार्यों के प्रबचनों 
तथा मान्यताप्रों को तथ्य रूप में स्वीकार करती गई | जब तक श्रावक- 
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आविका तथा साधु-साध्यियों में ग्रनेकांत सिद्धांत की समभने की बुद्धि 
रही, तब तक समन्वय की कदर की जाती रही । साधारदा जनता की 
प्रनेकात सिद्धांत के प्रति भ्ररुचि तथा भ्रज्ञान; घामिक मतभेदों के बढ़ाने 
के प्रबल कारण हैं। समय-समय के जैन शासत के अनुयायी यदि यह 
समर पाते कि विभिन्न सान्यताएं मानते हुए भी हम एक शासन में रह 
सकते हैं, सबका समीकरण या समन्वय कर हम बोर शासन को एक 
सूत्र में चला सकते हैं, तो धामिक मतभेद बढ़ नहीं पाते भौर इनके 
का रण पृथक्‌ सम्प्रदाें बन नहीं पाती । पुथक्‌ सम्प्रदायें बनने के बाद 
साधारण जनता में तत्वज्ञान प्राने पर ही समन्वय की श्राशा की जा 
सकती है । 


४. प्रचार श्लोर यातायात की भ्रसुविधा 


यदि समय-समय पर कोई विशेष तत्वजश्ञ एवं शाह्वज्ञ भनेकांत 
एवं समन्वयदर्शी थे भी तो उनके पास दूर-दूर भारत के कोने-कोने में 
फैले हुए जैन समुदायों में उनकी मान्यताम्रो को पहुँचाने के लिए उपयुक्त 
प्रचार साधनों का प्रभाव था तथा यात्तायात के मार्ग भी सुगम नहीं थे । 
चोर, डाकू, लुटेरों तथा वन्य पशुओं के भय के भ्लावा मार्ग बीहड़ थे 
तथा सड़कें श्रादि बनी हुई नहीं थी। अनेकांत सिद्धांत को भिन्न-भिन्न 
प्रचार करने बाले साधुझों का प्रनेकांत सिद्धांत का ठीक तरह से उपयोग 
नहीं होने में प्रचार एवं यातायात सुविधा का भ्रभाव प्रधान कारण है । 
इसलिए मतभेद बढ़ते गये । 


४. आगमिक ज्ञान को सुरक्षा का भ्रमाव 


चली प्रा रही परम्परा में ध्रागम कंठाग्रह ही रसे जाते रहे थे । 
सभी झागम सभी संत-सतियां याद नहीं रख सकती थीं श्नौर विशेषज्ञों 
का लाभ प्रधारक-साधथु समुदाय को नहीं मिल सका । प्रतः धीरे-धीरे 
कंठल्थ ज्ञान भी विस्मृत होता मम्रा । लम्बे समय के बाद, लस्‍्बें समय 
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तक प्रागमिक ज्ञान के लिपिबद्ध नहीं होने से बहुत ज्ञान लुप्त हो गया । 
जितना याद रहा लिखा गया । भिन्न-भिन्न विशेषज्ञों की स्मृतियों के 
आधार पर लिपिबद्ध किये श्रागमों में भी कमियां रह गईं, कमियों के 
कारण तक की कसौटी पर कसने और समभने के भिन्न-भिन्न ढंग चलते 
रहे । इस तरह घामिक मतभेद पनपते रहे । शवीं सदी में देवद्िंगणी 
क्षमा-अमरा ने सम्मेलन बुला कर आगम लिपिबद्ध किये । 


६. समय-समय पर लम्बे-लम्बे श्रकाल पड़ना 

वीर निर्वाण के कुछ समय बाद भारत में लम्बे-लम्बे समय 
तक भ्रकाल पड़ते रहे। बारह-बारह वर्ष के भरकाल ने शासन-सूत्र की 
संचालन व्यवस्था भंग कर दी । निर्ग्रन्थ धर्म की शुद्ध प्राराधना में कई 
साधु पीछे रह गये । कई शिथिलाचारी बन गये । कईयों ने संयम छोड़ 
कर यति धर्म की स्थापना की श्ौर भट्टा रक मार्ग चलाया । वीर शासन 
के समय की परिचर्या नष्ट हो गई । तत्व ज्ञान विशेष जानकार साधुझों 
के पास रह गया और वे एक दूसरे से दूर हो गये । आपसी मिलन हो 
नहीं पाया । जिसको जहां जैसा जंचा, मार्ग का श्रवलम्बन किया और 
बसा ही प्रचार किया । 

कई साधु वैताइय गिरि (विध्याचल) के दक्षिण में चले गये । 
वास्तविक स्थिति का बोध प्रभी तक इतिहास वेत्ता को भी नहीं हुआ । 
दिगम्बर और श्वेतांबर दो बड़ी सम्प्रदायें बन गईं दोनों श्रपने आपको 
वीर शासत की धरोहर बताती हैं। लम्बे भ्रकालों मे मतभेद बढ़ गये 
झौर मान्यताएं रुढ़ द्वोकर कई छोटी-छोटी सम्प्रदायें भी बन गईं । 


७. लम्बे समय तक झाचायों के परस्पर मिलन का झभाव 


वीर प्रभु के निर्वाण के बाद सुधर्मास्वामी और अजम्बू स्वामी 
का शासन तथा उसके बाद कुछ सदियों तक शासन व्यवस्थित रहा । 
झनेकांत सिद्धांत से समन्‍यय दर्शन होता रहा | बाद में शवों शतान्दी 
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के पूर्व तक संघ चालकों का कभी सम्मेलन नहीं हुआ। आरागमिक 
विल्मृत बाशियों का परिवर्धन, परिवलेत भौर परिशोघन कार्य का 
झवसर नहीं मिला | जब सध चालक श्रापस में मिले ही नहीं तो मतभेद 
बना रहना स्वाभाविक ही था। सिद्धान्तो के विवेचन में जो भ्रन्तर 
पड़ा, उसे परस्पर के मिलन और वार्तालाप से दूर किया जा सकता 
था। श्री देवधिगंणा क्षमाश्रमरश द्वारा बुलाया गया सम्भेलन भी उत्तरी 
भारत के साधुओं का ही था। दक्षिण भारत में प्रचार करने वाले 
संघ-चालक इसमें सम्मिलित नहीं हुए, भ्रत. मतभेत बने रहे । श्री 
देवद्रिगणी क्षमाश्रमरा के बाद भी श्वेताब्जर सम्प्रदाय में बोसवीं सदी 
के पूर्व तक तस्वझ्लों का कोई सम्मेलन नहीं होना मतभेद बने रहने का 
कारण है। झाज के वैज्ञानिक युग मे सभी सम्प्रदायों का बीर शासन 
की एक सुत्रता और प्राममवाणी निष्कयं पर एक सम्मेलन बुलाना 
आवश्यक है । 


समन्वय का बतंमान समय सबके श्रनुकूल 

प्राज यातायात की सुजिधाए है। साधु व ग्राचायं सड़कों पर 
आराम से सारे देश के किसी भी भू भाग पर आ-जा सकते हैं। प्राज 
का युग सगठन में शक्ति को पहचानने लगा है और शभ्राचार्य लोग भी 
रूढ़ भान्यताशों में समन्वय की श्रावश्यकता को महसूस करने लगे हैं । 
यद्यपि सिद्धांत स्वयं सिद्ध होते है, लेकिन रूढ़ मान्यताभ्रों ने सिद्धांत को 
समभने के तरीकों में श्रन्तर डाल दिये हैं। सम्प्रदायवादियों ने सिद्धांत 
को भिन्न श्रर्थ मे परिणत कर दिया था, अतः झब सभी सम्प्रदाय के 
ब्रग्न श्रावक एवं श्रमण गणा धपनी मान्यताश्नों को वीर प्रभु के चरणों में 
समर्पित कर समन्वय दिशा में बढ़े, तो सभी वर्तमान भाचार्य वीर के 
झनेकांत सिद्धांत से प्रपनी-प्रपती मान्यताभों को ब्यवस्थित स्थान पर 
सुयोजित कर एक शासन व्यवस्था कर संगठित प्रचार कर सकते हैं । 


समन्वय के लिए सम्यग्दशत और ज्ञान की पूर्ण भावश्यकता 
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है। महावीर तो इस समय नहीं भा सकते झौर न वे झाकर सिद्धांतों 
का सही हल प्रस्तुत कर सकते हैं। उनका समन्वय दर्शन ही सम्यक्‌ 
बुंडि दान कर सकता है भ्ौर उसी के द्वारा वीर शासन व्यवस्थित बन 
सकता है । 
परिभाषा समभाने और क्रियाकांडों को लेकर मतभेद अ्रत्यधिक 
हैं। सैद्धांतिक मतभेद नहीं हैं । ध्षिद्धांत तो बदल नहीं सकते श्रौर न 
कभी बदले जा सकते हैं, अत: संड्धांतिक मतभेद कहा जाता है--वह 
व्यवहार दृष्टि से कहा जाता है। भिन्न मान्यताझों को ही सँद्धांतिक 
भिन्नता कहते हैं । 
धार्मिक मतभेद क्यों ? 
विदव्य चक्षु वाले शास्त्र ममंज्ञ, विद्वद्ध,, साधु शौर श्रावक 
समन्वय कार्य भली-भांति कर सकते हैं। जहां पूर्व श्रौर पश्चिम जैसी 
दरारें पड़ गई हैं वहां उन्हें समन्वय करने के लिए भी प्रबल त्याग 
और समत्व बुद्धि का प्रयोग करना परमसावश्यक होगा । 
समन्वय दर्शन में भी मतभेद होते है भौर होने बुरे नहीं हैं, 
लेकिन वे मतभेद समन्वय से व्यवस्थित हों, शखंलित हों, शासित हों 
झौर एक सिद्धांत की झोर लक्ष्य करने वाले हों, यह परमावश्यक है । 
यदि सभी झाचायों, धर्मोपदेशकों, शास्त्रश पंडितों भ्रौर सुझ 
श्रावकों को अपना एक और भश्रखंड वीर शासन प्रिय हो तथा इस 
वैश्ञानिक युग में विश्व के सपुर्ण मातवों में प्रेम और सहयोग द्वारा 
झपने सिद्धांतों का प्रचार करना चाहते हों तो युग की पुकार है--सभी 
एक छत्र की छाया में भ्रा जावें। अपने मतभेद भूला कर झ्रनेकांत 
सिद्धांत से समन्वय मारे द्वारा व्यवस्थित संघ बना कर संपूर्ण विश्व मे 
शांति भौर व्यवस्था कायम कर बोर शासन की ध्वजा फहरावें । 
-जेन जगत : समन्वय विशेषांक, 
रजत जयती प्रंक ; अप्रैल, १६७२ 
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विभिन्न धर्मों में मंगलाचररा 
और 
पंच परमेष्ठी मंत्र 


धर्म का वर्तमान व्यवहार पथ से लिया जाता है। धर्म की 
व्याख्या वेदान्ती--“पतोउ्म्युदय निश्च यस्सिद्धि: सघर्म:” शोर जैनी 
'वत्यु सहावो धम्मो,, तथा “परस्परोपग्रहोजीवानाम्‌” करते हैं। 
व्युत्पति से 'घरयेतीति धर्म:” 'कत्त व्यमिति कर्मे:' है। इन सबके गोलक 
में द्रव्य, क्षेत्र, काल और प्रवत्त के के भावों की प्रधानता से जन मानस 
को शान्त झौर व्यवस्थित करने के लिए जो मार्ग निकला, वही धर्म 
बन गया । महापृरुष जनता की कमियों को दूर करमे के लिए समय 
की परिस्थिति के पभ्रनुसार जो मार्ग प्रच्छा समके, वही धर्म बन जाता 
है भौर उसी का प्रचार उनके प्रनुयायी कर पथ का रूप धारश करा 
देते हैं।वे पथ ही सम्प्रदाय, मजहब, धर्म भौर पार्टी कहलाते हैं । 
विभिन्न धर्म इसी तरह बत जाते हैं । 


यों धर्म का शाश्वत्‌ रूप सावेभमौमिकता को वरसा करता है। से 
क्षेत्र झौर सर्वे समय में धर्म वर्तमान रहता है । उसकी व्यास्या एक ही 
है । बह है---“जैसे हमें जीना भौर सुख पाना भ्रश्छा लगता है, वेसे ही 
दूसरे प्रासी भी भ्रनुभव करते हैं, ऐसा समझ कर किसी प्राशी को 
महीं मारना, कष्ट नहीं देना, दुःख देने का कारण नहीं बनना भौर 
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प्राणों का श्रतिपात नहीं करना तथा जैसा जीने का अ्रधिकार स्थवय॑ 
को है. वैसा सभी जीवों को जोने का ग्रधिकार है, ऐसा समझ कर 
परस्पर सहयोग करे ।”' जीवों का परस्पर सहयोग का व्यवहार ही धर्म 
है | यही नित्य, सर्व क्षेत्रीय और सत्य धर्म है। इसे किसी न किसी 
रूप से सब धर्मों ने स्वीकार किया है, सभी पंथों ने मान दिया है भर 
भविष्य में भी इसे मान मिलता रहेगा । 


सभी धर्मों के आलम्बन, उनके सिद्धान्त और उनके मूल मंत्र 
हैं। क्षेत्र श्लौर परिस्थिति के श्रनुसार सिद्धान्तों में फेरफार होता है, 
उसी तरह मूल मंत्रों, प्रार्थनाओों के वाक्‍्यों श्रौर मंगलाचररों में भी 
प्रन्‍्तर झा ही जाता है। मैं कुछ धर्मों के मंगलाचरणों के उदाहरण 
यहां प्रस्तुत कर रहा हूं :-- 
वेदान्त मंत्र : 

वेदान्त 4 उनके निकटवर्ती धर्मो में गायत्री मंत्र प्रधान है इसी 
मंत्र से ब्राह्मण श्रपने को ब्राह्मण रूप में देखता है :-- 


मूल मंत्र : 
उ भूव स्मुंव: । ३ तत्सवितु्वरेण्यम्‌ । 
भर्गो देवस्प घीमहि | घियोयोन: प्रचोदयात्‌ । 


हम 


अर्थ : 

३» भ्रादि शक्ति-ईश्वर का द्योतक है । उसे स्मरण करते हुए 
सुर्यदेव का जो घारण करने लायक श्रेष्ठ तेजपुज है, उसका हम 
ध्यान करते हैं । हम उससे प्रार्थना करते हैं कि वह हमारी बुद्धियों को 
प्रेरणा प्रदान करे । 


इस प्रार्थना में सविता-सूर्य प्रत्यक्ष दर्शी देव, दिव्य तेज हूप 
में दिखाई देता है। उससे बुद्धि की प्रेरणा मांगी गई है, जिससे दुनिया 
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के कर्तंव्याकतंव्य का बोध होकर कस व्य बुद्धि में कार्य करमे की शक्ति 
प्राप्त हो | प्रार्थी का कार्य मंगलमय सिद्ध हो, ऐसी प्रार्थना की है । 
सभी प्राणी भ्रवना मंगल चाहते हैं। उनका प्रथम उच्चारण त्रयात्मक 
शक्ति को याद करने का है। 5» शब्द को ईश्वर की भ्रादि शक्ति रूप 
में वेद और वेदान्त के सभी मार्गों ने स्वीकार किया है। ब्रह्मा, विष्णु 
झौर महेश को उत्पन्न करने वाली “भ्रउम्‌* प्रक्षरों से उत्पन्न, प्रोश्म्‌ 
3> लेखन से त्रयात्मक रूप स्पष्ट भासित होता है | 5 उत्पत्ति, विनाश 
गौर प्रोग्य (बर्तमान परिपालन) का सत्‌ रूप हैं। जिससे निरन्तर 
ससार का सक्रमण होता है । ३ स्वयं भ्रपने प्राप में मो एक मंत्र है । 
बौद्ध संत्र : 

(१) नम्यो हो रेंगे क्यों ।।४!। 

प्रथें--सब बुद्धों को नमस्कार हो । 

इसमें तीर्थंकर झौर ईएवर के स्थान पर बुद्ध की प्रार्थना की 
है । भ्रिहंत भर सिद्ध के स्थान पर “बुद्ध शब्द का प्रयोग कर सभी 
बुद्धों को नमस्कार किया है | 

(२) बुद्धम्‌ शरणाम्‌ गच्छामि 

भ्रम्म॑ शरणम्‌ गच्छामि 
संघं शरणम्‌ गच्छामि 

श्रथें“-बुद्ध धमं झौर संध की शरण जाने से मंगल प्राप्त 
होता है भ्रत: मैं बुद्ध की शरणा जाता हूं, धमं की शरण जाता हूं 
ग्रौर संघ की शरण जाता हूं । तीनों की शरण मंगलदामी है, इसीलिए 
मत्र है। इस मंत्र द्वारा बौद्ध अपने झापको सुरक्षित और मार्गानुयायी 
प्रनुमव करते हैं। यह मत्र बोलना सभी बौढ़ों को प्ननिवार्स है । 
इस्लाम संत्र : 

“अल्ला हो प्रकबर'' 


शछ् 


अऊजु विल्लाहि मिनश्‌ शैत्वानिरंजीम्‌ । 

ब्रिस्मिल्लाहि रंहमानि रहीम । 

झल्‌ हम्दु लिललाहि रव्बिल झ्ालमीत्‌ । 

भर्‌ रहमानिरंहिसि मालिकी यौमिद्दीन । 

ईयाक नश्नवुदु व ईयाक नसस्‍्तईवु । 

इहृदीन स्सिरात्वल्‌ मुस्तक़ीम्‌ । 

सिरात्वल्लजी भ्रद्‌ भ्रम्त भूले हिम्‌ । 

ग्रिल मग्‌ दवूत्ि प्रलैहिम्‌ू व लद॒द्वालीन !।३े।। 

प्रं---ईश्वर का नाम पुकारा जाता है | 

प्रार्थना इस प्रकार है :--- 

मैं पापात्मा हतान से बचने के लिए परमात्मा की शरण मे 
जाता हूं । प्रभु ! तेरे ही नाम से मैं प्रारम्म करता हूं, तू दया का 
सागर है, करुणामय है, तू सारे विश्व का रचयिता है, स्वामी है। 
हम तेरी ध्राराघना करते हैं, तेरी ही मदद की मांग करते हैं । तू 
ही भ्रन्‍्त में न्याय करेगा | तू हमें सीघा रास्ता दिखा । उन लोगों 
को रास्ता दिखा, जो तुम्हारे कृपा पात्र है। जो पथ भ्रष्ट हैं उनकों 
रास्ता मत दिखा । 

इस प्रार्थना में भी मंगल की कामना है। पाप से बचने का 
भ्र्थ हो मंगल की कामना है । इसमें ईश्वर को एक भ्रलग 
न्यायाधीश, करुणासागर ओर संसार का रचयिता मात्रा गया है, 
झौर उसी के प्राधार पर मुस्लिम मत वाले भ्रपता दारोमदार 
मानते हैं। वही सबका कर्सा, धर्ता झौर पाप पुण्य का फलदाता है 
ऐसा स्वीकार करते हैं। भपराध की माफी देना भी उसी के बस 
का काये मानते हैं । 


जलरथुसत्री (पारसी) गाया मंत्र : 
भजूदा प्रत मोहवहिश्ता ज्रवाझ्ोस्वाश्योथनाचा 4 पश्ोचा । 


१६७० 


साहुवहू मनंधठा, भ्रशाचा दृषुदेमस्तुतों क्षमा का क्षेत्रा भहरा फैरपेम्‌ । 
कसना हुए ध्येम्‌ दाशों भ्रहम्‌ ।।४०।॥। 
हाथ : 
है भहूर मज्द । सर्वोत्तम दीने (घर्म) के कलाम भौर कार्भों 

के बारे में मुझे कह, ताकि मैं नेकी के रास्ते रह कर तैरी महिमा 
का गान करू । तू जिस तरह चाहे उस तरह मुझे! भागे वला। मेरी 
जिन्दगी को ताजगी वक्ष भौर मुझे स्वर्ग का सुख दे । 

इस प्रार्थना में ईश्वर को ऊँचा ससार का संचालक मानकर 
नेकी प्रौर जिन्दगी के सुखी होने की माँग की गई है। इस प्रार्थना का 
प्राण तत्व मंगल कामों की मांग है । मंगलाचरण का भूल मन्त्र यही 
है, जो सब में समाविष्ट है । 
ईसाई प्रार्थना : 

00०09 | ६07 90688 ए८... क्‍,680 टा09 ॥8॥, काएं0 
चा6 लाए॥टा॥डए ह0णा, [७80 (॥00 76 0॥. 


[॥98 णांशा। 8 087 8७४० | 80 थि/ हिए ॥0ण8 ॥080 
धाठफए0 ॥6 ०. 


श्य : 
है ईश्वर ! मुझ पर दया कर, प्रकाश पुण्ज प्रदान कर । मेरा 

निजी घर दूर है। रात प्रंपेरी है, मुझे प्रभीष्ट स्थान पहुंचा भादि । 
जैन प्रा्यता : 

खामो भरिहंताणम्‌ । 

णामों सिद्धाणम्‌ । 

खामो झायरियाणम्‌ । 

णमो उवज्कायाराम्‌ । 

मो लोएं सब्य साहुराम्‌ ॥ 


र८१ 


यह मन्त्र गुण बोधक झोर सा्वभौम तथा सा्वेकालिक है। 
समनन्‍्ययकारक सर्वदेवों की प्रार्थना का झाधार है। महज्जनों एवं 
संतजनों को इसमें नमन किया गया है | यह पंच परम इृष्ट 
मन्त्र--पंच्रपरमेष्ठी मन्त्र कहलाता है। संसार के उद्धारक, प्रवर्तक 
महात्मा, सिद्ध पुरष शोर संत-जन सभी का इसमें समावेश है । अ्ररिहंत, 
सिद्ध, भाचायं, उपाध्याय एवं साधुझों को इन पदों से नमस्कार किया 
गया है। यह ग्रुण पूजकों, भक्तों और मुमुक्षुओं का परम मन्त्र है । 
पूज्य बुद्धि का प्रकाशक भ्रग्निस्तम्भ है। यही वशीकरण मंगलदायक 
प्रौर पापताशक पद समूह है। प्रथम पद में प्ररिहृंत भौर भहंन्त दो 
प्रकार के उच्चारण होते हैं । दोनों का अर्थद्योतन एक दूसरे का 
पूरक है। भ्ररिहंत श्रर्थात शत्रुग्नरों का नाश करने वाले । जिनके राग- 
हंष के विकार रूप शत्रु नष्ट हो चुके हैं श्रथवा जिन्होंने काम, क्रोध, 
मान, माया, के कषायों, श्रव्रतों, प्रमादों, अशुभ योग प्रौर मिथ्यात्व 
के समस्त बिकारों को जीत लिये हैं। जिन्होंने श्ञानावरणी, दर्शनावरणी, 
मोहनीय श्रौर भ्रन्तराय के चार घाती कर्मों को नष्ट कर दिये हैं 
भ्रथवा दुनिया में जिनका कोई दुश्मन नहीं है । जो झ्रजातशत्रु हैं वे 
झ्रिहंत कहलाते हैं भौर इसीलिए उन्हें भ्रहेन्‍त पूज्य मानते है। समदृष्टि 
सर्वज्ञ, सर्वेदर्शी और कंवल्य को बरण करने वाले श्रहंन्त बन जाते है । 
भ्ररिहन्त भौर भ्रहन्त दोनों शब्द एक दूसरे के प्रक है ।भ्ररिहन्त होने 
से भ्रहंन्त श्रौर भ्रहंन्त हैं, इसलिए ग्ररिहन्त हैं । द्ववार्थंथ किन्तु एक 
दूसरे के पूरक शब्दों का ज्ञान कराने वाला पहला पद है और उसमे 
प्रहन्तों प्रथवा अरिहंतों को नमस्कार किया गयां है । 


लमस्क!र शब्द स्वयं मंगल मन्त्र है। नमन करने से बंदन श्रौर 
नंदन होता है। झामने-सामने वाले दोनों का नंदन झौर वंदन हो जाता 
है । दोनों की श्रात्मा में सुखद वातावरण की उत्पत्ति होकर मंगलमय 
बन जाता है। मंगल कामना का हमेशा मंगलमय बन जाना तात्कालिक 


श्घ्र 


लाभ प्रकट मिल जाता है, झ्तः नमस्कार मंत्र पश्म श्रेष्ठ और भाशि - 
मात्र का मंगलकारक है । 


नमन करने वाला नज्न होता है । क्षमाशील होकर सामने की 
आात्माओं को भझपती ओर भझ्राकधित करता है और प्राशीर्वाद से 
बढ़ता हुआ महाद्‌ बन जाता है। नमस्कार विनय है। विनय धर्म 
का व मंगल का मूल है। नमस्कार स्वयं मंत्र है। भजेय शक्ति है । 
वशीकरण मत्र है । प्रकाशकारी महाव्‌ तत्व है। नमस्कार मंत्र बड़ा 
सार्थक शब्द है । 


पहले पद में प्रहंन्‍्तों को नमन करके हम जितने भी सत्य धर्म 
के प्रचारक, पूज्य प्रौर प्रवर्तक महात्मा पृथ्वी पर वर्तमान हैं भौर 
भविष्य में होंगे, उन सबको नमस्कार कर, उनके पुण्याशीर्वाद प्राप्त 
कर लेते हैं। इस प्रकार के नमस्कार से भ्रात्मा उन महात्माओ्रों के 
गुणों की तरफ खिच जाती है भौर उनके पद चिह्नों पर चलने को 
तत्पर होती है भौर उनके भ्राशी्वाद पाकर मंगलमयी बन जाती है । 


हस प्रथम पद सें किसी भी सम्प्रदाय का पोषक कोई शब्द 
प्रयोग नहीं किया है और न तत्सम्प्रदाय के प्रवतेक का नाम लेकर 
ही नमस्कार किया है| इसमें सभी परमात्माओं, सशरीरी प्रवतारों, 
पगम्बरों और महात्मापओ्रों को तथा धर्म प्रव्कों को जो इस पद के 
धारक हैं, नमस्कार कर लिया है; प्रतः प्रथम चरण मंगलदायी, 
प्रेरणाप्रद और शिवकारक है । 

दूसरे चरणा में सिद्ध पुरुषों को नमस्कार किया है। प्रशरीरी 
परमात्मा, मुक्तात्मा, सब्चिदानन्दमय परमात्मा और सफल साधक को 
नमन किया है। जब झात्मा धाठों कर्मों का नाश कर चेतनादि निजी 
गुरों को प्रकाशित कर सत्‌, चित्त और झानत्दमय बन कर भव बन्चधनों 
से मुक्त हो जाती है। संसार से मुक्त होने की साधना में सफलता प्राप्त 


श्र 


कर 'सिद्ध पद को धारण कर लेती है। धनन्‍त प्रकाश को पाकर 
चिन्मथ बन जाती है। आवागमन, जन्म मरण भौर संसार भ्रमण 
सै ऊपर उठ कर शाश्वत स्थिति को पा लेती है, तब सिद्धल्व वरण 
करती है। उसी सिद्धत्व को दूसरे पद में नमस्कार किया गया है । 
सिद्धत्व प्रष्ट गुणों से युक्त होता है। इसका विशदार्थ जो मुक्त, सर्वेज्ञ 
सर्वदर्शी तथा पूरं शक्ति के धारक विश्वचक्ष, परमात्मा हैं, खुदा है, 
गॉड है, भ्रन्तिम तत्व है, पूर्णा रूप है । उन्हें इस पद से नमस्कार कर 
उनका प्रकाश हूंदय स्थल को पवित्र बनाने के लिए प्रामन्त्रित 
करते हैं । 

तीसरे चरण में झ्राचायों को नमस्कार किया गया है। भाचार 
स्वयं पाले भौर भनन्‍्य को पलावे-वे आचार्य कहलाते हैं । यों प्राध्यापकों 
के मुखिया को भी भाचायें कहते हैं। भ्रध्यापन कराने वाले, प्राचार 
संहिता का निर्माण करने वाले और भाचार संहिता के अनुसार 
साधप्कों भौर उपाध्यायों को शासित करने थाले श्राचार्य कहलाते हैं । 
प्ररिहंत तीथंकरों की भ्रनुपस्थिति में भाचार्य ही संघ का मालिक, 
संचालक भौर संघ नायक तीर्थ प्रवर्तके कहलाता है। स्वयं समर्थ 
शाता बनकर अपने ध्धीनस्थ सूत्र शास्त्रों में निध्णात उपाध्याय एवं 
साधु समाज को ज्ञान, दर्शन भ्रौर चारित्र में सुयोजित करता है । 
आवक झौर शक्षाविकाशों में सन्‍्मार्ग प्रचार से धर्माकुर पनपाकर 
ज्ञान, दर्शन भौर चारित्र की श्रीवृद्धि करता है । मिथ्यांकुरों का नाश 
करने के लिए न्याय, तक और दश्शन शास्त्र के सुप्रयोगों द्वारा भाते 
हुए भ्राक्ष पों का निराकरण करता हुआ्ला, धर्म प्रचार में संघ की 
रक्षा करता है; ऐसे भ्राचार्यों को नमस्कार किया है । ये प्राचार्य 
३६ गुण के भण्डार होते हैं । 


चौथे पद में उपाध्याय, ग्रष्यापक, गुरु झौर शिक्षक होते हैं । 
३५ गुणों से युक्त होते हैं, सूत्र सिद्धान्त भौर व्यवहार ज्ञान के निष्णात 


र्८४ं 


होते हैं भौर भावायें के भ्रभीनस्थ साधु या विज्याथियों को ज्ञान-दान 
देते हैं। झ्रागम तथा तक शास्त्रों के दक्ष साधक ही उपाध्याय पद 
में आते हैं । ऐसे उपाध्यायों को नमस्कार किया गया है । 

झाचाये एवं उपाध्याय सभी धर्मावलम्बियों में होते हैं। किसी 
विशेष नाम्र का उच्चारण नहीं होने से सभी धर्मानुयायी इन पदों से 
भ्रपने संचालक भ्रौर धर्म शिक्षक को बंदन कर सकते हैं तथा व्यवहार 
में महाविद्यालय के झ्लाचायं और श्रध्यापकों को भी विद्यार्थी इन 
पदों से वन्दन कर सकते हैं । भाये देश और बिश्व के सभी गुण ग्राही 
देश इन पदों को प्रादर से भ्रपना कर मंगल प्राप्त कर सकते हैं । 


पाचवें पद में लोक के समस्त साधुभों को नमस्कार किया 
गया है। साधक, झ्रात्म शोधक संत, मुन्रि, तपस्‍्वी, निम्न न्‍य, साधु, 
आ्ाह्याणा, ब्रह्मचारी, यति, भ्रमण, परित्राजक, संयती, ऋषि, प्रवघृत, 
योगी भौर महात्मा इसी पद में झाते हैं। ऐसे किसी मी वेषधारी 
पांच महाब्रत, पंच यम, पंच शील, पंच झाचार भ्रौर दस 
यति धर्म के धारक साधक को साधु कहते हैं। आात्म-साधन में जो 
निरन्तर रहता है। ममता से दूर निर्वेद भ्रवस्था को धारण कर 
कंचन कामिनी का त्यागी निमप्नेन्थ स्वयंसेवी बनकर आत्मा के 
ज्ञानादिगुणों को विकसित करने तथा चारित्र की वृद्धि करने में जो 
मानव लगा हुप्ना है; वह किसी भी क्षेत्र का हो, किसी भी जाति का 
हो, किसी भी घ्मं का हो तथा किसी भी वेष का हो, साधु कहलाता 
है । वह नमस्कार करने लायक है। ऐसे लोक के सभी साधुमों को 
नमस्कार पांचवें पद में किया गया है । 
पंच परसेष्ठो महिमा : 


(क) पांचों पदों में सभी मानव जो साधारण स्तर से ऊंचे 
उठे हुए हैं तथा जो भ्न्तिम स्थिति को पाने वाले हैं या था चुके हैं, 
ऐसे महात्मा भौर परमात्मा समावेश हो जाते हैं। इन सबको नमस्कार 


श्ष्र 


करने से पआ्लाशीर्वाद मिलते हैं, नम्नता श्राती है, गुणों की धभिवृद्ध 
होती है, शांति मिलती है श्रौर पापों का नाश होकर मंगल की प्राप्ति 
होती है । 


(ख) जो इस नमस्कार मंत्र का उच्चारण करता है। गर्भित 
प्र्थ को सम्रकता हुआ गुरों को ग्रहण करता है, वह निर्भय होकर 
परम शक्ति को सत्य शिवं सुन्दरम्‌ को पा लेता है। यह मन्त्र समष्टि 
का द्योतक है । व्यक्ति के महत्व को श्रपेक्षा समष्टि को महत्व देता 
है । व्यक्ति पूजा की जगह गुरण पूजा की प्रशस्ति करता है। नाम 
महिमा की श्रपेक्षा गुणों की महत्ता स्वीकार कराता है। ग्रत: सब 
प्राशियों का श्रेयकारी नमस्कार मन्त्र बन जाता है । 


(ग) किसी एक नाम धारी या अदृश्य का गुगगान न कर 
संसार के तमाम महापुरुषों, संतों और संघ शासकों को इन पदों से 
नमस्कार कर लिया गया है। इन सबकी पूजा, भक्ति, सेवा और 
झाराधना करता उत्तम मार्ग है। इस मन्त्र का यही रहस्य है । 


(घ) इस मन्त्र को सभी धर्म, सभी क्षेत्र, सभी काल श्रौर 
सभी भाव उद्घोषित हो तथा इन पांचों पदों के नमस्कार को महत्व 
देकर समन्वय किया जाय गौर प्रपने-अपने इष्ट की जगह सबके 
परम इष्ट को समत्व बुद्धि से प्राचारित किया जाय | यही कल्याण 
कामना का एकता सूत्र है। हस एकता सूत्र का बोध पच परसेष्ठों मंत्र 
में स्पष्ट भासित हो रहा है । यही इस मन्त्र की अपूर्वे और अद्विनीय 
देन है । यह देन अनादि भ्रनन्त प्रवाह में प्रवाहित होती रही है, हो 
रही है भौर होती रहेगी । 


($) “जैन धर्म” शब्द रूढ़ बन गया है, भ्तएव इस परमेष्ठी 
मन्त्र की दूसरे मतावलंबियों झौर विद्वानों में साधना नहीं पनप रही 
है । यद्यपि 'जित' के भनतुयायी जैन भौर उतका धर्म जैन घर्म है। 
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जन से जिन झौर जिन से जैन का व्यवहार हुआ है भयवा जन पर 
दो ज्ञान और क्रिया की पांखें लग जाने से जन” बनता है। शब्द 
व्यापक होते हुए भी सम्प्रदाय में बंधा हुआ्ला है, भ्रतएवं इसकी 
मान्यता जय प्रसिद्धि में सीमित रही है। परमेष्ठी मन्त्र का उच्चारण 
ग्ात्म-बोध कराता है। निर्भव बनाता है। कार्य-साथना में सफलता 
दिलाता है | कारण कि इसमें जगत्‌ के विशिष्ट महाजनों के 
शुभाशीर्बाद सम्मिलित हैं । 


(च) नमस्कार को ही मन्त्र मानना यह जैनत्व की दिव्य 
दृष्टि है। शब्द पुरुगलों का प्रकाशन है। शब्दोच्चारणा भाषा के 
पुदूगलों का विस्तार है। यह जगत्‌ के प्रत्येक भाग में फल जाता है। 
शरीर के, मन के और भाषा के जयात्मक नमन को नमस्कार मंत्र 
की श्रात्मा कहते हैं। त्रयात्मक नमन सभी दिशाप्नों को झौर सभी 
दिशाओं मे रहे हुए सम्पूर्ण प्राणियों की आ्रात्माश्नों को भ्पनी भ्ोर 
प्राकषित करता है । वास्तव में नमस्कार मन्त्र सम्पूर्ण प्राणियों 
का प्राण है और इसी प्राण द्वारा जब जीवन को उद्दयोधित भौर 
उद्घोषित किया जा रहा है तथा किया जाता रहेगा। इस मूल 
तत्व को समभने वाला विद्वान परमेष्ठी मन्‍्त्र की महिमा को समझ 
कर अवश्य अपनायेगा । भव्य प्राणियों को ही इसका बोध होता है, 
ग्रत: भव्य प्राणी निश्चय ही इससे अपना परम पद प्राप्त करते हैं । 


-जिनवाणी 
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सामायिक ओर वतंमान जीवन 
की अ्नुशासनहीनता 


झ्रात्मा का सुधार हो या समाज की व्यवस्था हो, दोनों दशा में 
प्रत्येक मानव का व्यवस्थित जीवन आवश्यक है। विश्र॑खल जीवन 
एवं श्रखला रहित चर्या किसी भी साधना की सिद्धि नहीं कर 
सकती । प्रकृति अपनी व्यवस्थित गति से परिक्रमणशा करती है; 
लेकिन जब विकृति भ्रा जाती है तो गति ब्राक्रमण रूप बन जाती है, 
संहारक बन जाती है | सृष्टि का निर्माण एवं परिसंचालन एक गतिक्रम 
है। इसी को वैज्ञानिक लोग प्रगति-चरण कहते हैं। लेकिन जब 
विश्व सलता बढ़ने लगती है, तब निर्माण की जगह नाश भ्रा जाता है, 
संचालन की जगह प्रवरोध स्थान पाता है और स्थिति ऐसी बनती है 
कि भप्रन्त में सृष्टि का संहार हो जाता है। पिण्ड बिखर जाता है । 
इसे ब्रह्माण्ड का नाश भ्रथवा प्रलय कह सकते हैं। पूर्ण प्रलय का 
यही रूप है । 

मानव जीवन का भी बही हाल है । चाहें भ्राष्यात्म साधना हो, 
चाहें लौकिक-व्यवहार, चाहे वैज्ञानिक प्रगति हो, चाहे व्यावसायिक 
प्रगति; प्रनुशासन के बिना, व्यस्थित वृत्ति के बिना और तदनुकूल गति- 
क्रम के बिना संभव नहीं । प्रत्येक साधना के लिए एक लक्ष्य और एक 
लक्ष्य के भ्रनुसार समय सारिणी बनाई जाती है। समय चक्र, दिनचर्या, 
समय विभाग भ्रयवा कार्यक्रम के बंटवारे की व्यवस्था तैयार की जाती 
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है । शरीर स्वस्थ रहे । समय प्राहार, निहार, विहार, भभिहार एवं 
परिहार के लिए नियमन बना लिया जाय और उसमें साधना का भी 
निश्चित समय रख दिया जाय, तो मानव को इस व्यवस्था से चुस्ती, 
कार्ये में गति एवं साधना की सिद्धि प्राप्त हो सकती है । 


भ्राज का मानव जीवन प्रायः लक्ष्य शून्य है। विद्यार्थी विशेषकर 
हमारे देश के नवयुवक प्रौढ़ एवं वृद्धों का जीवन बिल्कुल उहूं श्यहीन बनता 
जा रहा है| कोई भ्रादर्श सामने नहीं है। जब जो प्रवाह दुनिया का 
बह गया, आदर्श एवं लक्ष्य बता लिया । इसी हाल से श्राज का जीवन 
विलासितापूरंं, भौर “गतानुगति को लीक”, : के भ्रनुसार भ्पने वर्ग 
में चलते हुए नित नये प्रवाह के भ्रनुकूल बनता जा रहा है। स्वास्थ्य, 
श्री एवं नीति तीनों क्षीण होते जा रहे है। 

झाज का जैन सामान्यतः: नाम माज्न के लिए “जैन” शब्द लिखता 
है, कहता है भौर उसका व्यवहार करता है। लेकिन न उसमें जैनत्व 
की सूक है न “जन” शब्द का प्रथ॑ ही समभता है। जैन जीवन का 
क्या लक्ष्य एवं क्या उसके पीछे गतिक्रम होता है उसकी भी ठीक 
जानकारी उसे नहीं है । प्राज का प्रौढ़ जैन अपने बालदच्चों पर भी 
वे सस्कार डालना पसन्द नहीं करता है। इसलिए विद्यार्थियों, बालकों 
एवं शिशुशों का जीवन प्रवाह किसी लक्ष्य की शोर भ्रयवा थों कहें कि 
जैनत्व की ओर नहीं बढ़ रहा है । 

पैसे की दौड़ में प्रौढ़ एवं युवा लोग वृद्धों के साथ भागे बढ़ रहे 
हैं। रात को १२-१ बजे सोते हैं, सुबह भाठ बजे तक उठते हैं। 
थके-थके से रहते हैं। व्यापार, उद्योग एवं व्यवसाय तथा नौकरी के 
कार्य की जकिकयों में पीसे जा रहे हैं। उ्श्य सिर्फ पैसे कमाना है| 
प्रौर जब जेसा साथी मिल गया या समाज में जब जैसा रियाज चल 
गया, उसके पीछे समय और पश्रर्थ ध्यय कर भ्रपने को धन्य मान 
रहा है । 
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जन्म लिया है, वह भ्रवश्य मरेगा । “जातस्यहि प्रूवो मृत्यु: 
के सिद्धान्त उसके दिमाग से निकल जाते हैं भ्रौर मृत्यु दम तक प्राखिरी 
होड़ लगाता रहता है । जैसे प्राया उससे भी बदतर स्थिति में शरीर 
छोड़ जाता है | मरते समय रोता है, शोक करता है। लेकिन उसकी 
दीनता पर कोई नजर नहीं डालता । चाहे वह प्रन्त समय में कितना 
ही पश्चाताप करे कि “मुझे जिन्दगी में जरासी भी मौज नहीं मिली, 
प्राराम नहीं लिया, ईश्वर का भजन भी नहीं किया, शरीर की तरफ 
भी पूरा ध्यान नहीं दिया, मैंने बच्चों को ठीक नहीं पढ़ाया, घर अच्छे 
नहीं बनाये, धन पूरा इकट्ठा नहीं किया, मैं न तो श्रीमन्‍्त बना और न 
मैंने घम ही कमाया । जैसे श्राया उससे भी अधिक पाप कर, दुष्कर्मो 
का बोझ लिए जा रहा हूं, भ्रव मुफ्े कोई बचाने वाला नहीं है” आदि । 
प्रनुशासनहीन जीवन का श्रन्त बुरा होता है और होता भी वही है, 
जिसको मानव पसन्द तक नहीं करता । 

'सामायिक' एक ऐसी कला है, एक ऐसा वंज्ञानिक उपक्रम है 
भर इससे व्यवस्थित मानव व्यवहार और धर्म दोनों की सिद्धि प्राप्त 
कर सकता है | सामायिक का भश्र्थ समय से निर्धारित की गई ऐसी 
समता-बराबरी-यथानुरूप, यथताथ्य भ्रर्थात्‌ जैसी चाहिए बसी सुनियो- 
जित प्रवृत्ति है, जो जीवन के लक्ष्य को शांति से पूर्ण करती है । 


सम' बराबर के श्रथ॑ में, जैसी चाहिये वैसी के अर्थ में और 
शांति के श्र में प्रयुक्त होने वाला शब्द है। उसको लाने वाला या 
प्राप्त करने योग्य वास सामायिक कहलाता है। ग्रतः इस रूप में हम 
प्रपनी जीवनचर्या को बड़े व्यवस्थित ढंग से जमा सकते हैं । 

सामायिक व्यवहार क्रम श्रौर धामिक कृत्य दोनों में समान रूप 
से भ्रंगीकार कर लेना ही नहीं है, स्रामायिक व्यवहार में लाना सामा- 
यिक का सक्ष्चा उपयोग है। सामायिक यद्यपि परिभाषिक शब्द है, 
फिर भी भ्रनेकान्तिकसापेक्ष व्याख्या से व्यवहार श्रौर धर्म दोनों की 
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लेदेय-सिंद्धि का भ्र्थ भी प्रकट कर रही है। यहां दोनों का स्वरूप 
बततलाया जा रहा है । 


व्यवहार सामायिक : 

मैं तो व्यवहार के भ्रलादवा कोई विशेष जीवन स्थिति को 
सामायिक के प्र में स्वीकार भी नहीं करता । व्यवहार में ही सामा- 
यथिक की साधना की सिद्धि स्वीकार करता हूं, फिर भी हमारे भार्य 
पुरुषों एवं जैनियों की मान्यता के अनुसार उसे द्विघा रूप में स्वीकार 
कर, व्यत्रह्मर सामायिक की उपयोगिता का ग्भिगम कराता हूं । 

हमारा जन्म होते ही हम हमारे जीवन के द्वेतुओं को समझ नहीं 
पाते, लेकिन हमारे माता पिता इन सब बातों को जानते हैं, जानना 
भी चाहिए । जिनके माता-पिता, जीवन-झान के घनी हैं; उनके वहां 
हमारा जन्म विशेष सार्थक बन सकता है । इसीलिए समझदार ज्ञानियों 
से प्राथंना है कि वे श्रपने जीवन को सामायिक रूप में बनालें, ताकि 
पिछली पीढ़ी उस रूप बनने में तत्पर हो सके या झापको भी अपनी 
संतानो में उसी व्यवस्था को ढालने में रुचि पैदा हो सके । 


में बाल एवं शिशु जीवन की सामायिक न बताकर युवक, प्रौढ़ 
एवं वृद्ध पुरुषों की सामायिक बता रहा हूं। कोई भी मानव स्त्री या 
पुरुष, चाहे वह उद्योगपति हो, व्यावसायिक हो, कृषक हो, उत्पादक 
हो, मालिक हो या नौकर हो, पति हो या पत्नी हो, भ्रष्यापक हो या 
शिष्य हो; उसका जीवन-क्रम समान रूप से जिस समय जैसा चाहिए 
वैसा भ्रथवा यों कहूं कि शरीर, श्री एव चारित्र को भ्रच्छी तरह सुरक्षित 
बना सकें, वेसा बना लेता चाहिए । जैसे यदि मानव क्‍्ध्यापकीय जीवन 
बिताता है, तो उसकी जीवन की सम्पूर्ण आयु का अनुमानिक विभाग 
कर लेना चाहिए । उसके बाद दितचर्या को भी विभागश्त: प्रवृत्त होने 
देना चाहिए । मान लीजिये मैं एक भ्रध्यापक हूं, तो प्रातः ४ बजे उदू, 
उठते ही श्रपने सम्पूर्ण शक्ति का नाम स्मरण भौर समस्‍्कार करू, 
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उसके लिए ५ मिनट रखलू । कुलला कर भौर शौच स्नानादि से निवृत्त 
हो, ईश्वर मजन भ्रथवा आ्लात्म-चिन्तन करने के लिए १ घंटा बैठ जाऊं । 
इस तरह ६ बज जाते हैं। १ घंटा विहार प्रथवा व्यायाम में खर्च करू । 
बाद में ताश्ता वगैरह कर प्रपने स्वाध्याय भ्रथवा किसी वस्तु की 
प्रन्वेषणा में १०।। बजा दू । तदन्तर श्रपने शिक्षक के कार्य में ४ बजे 
तक लगा रहूं | वहां से विश्वाति ५. घर ५ बजे तक मनोविनोद पुर्वक 
पहुंच जाऊं । शौचादि कृत्य से निवृत्त हो, खाना खाकर सायंकालीन 
प्रार्थना में लगू' भ्रथवा वायू-सेवन करने निकल जाऊ | ७ बजे से बच्चों 
के साथ बैठकर उनकी प्रक्रियाओ्रों एव अध्ययन का निरीक्षण, शिक्षण 
झथवा परीक्षण करू । भ्पनी पत्नी के साथ दिन भर की मधुरचर्या 
के बारे में वार्तालाप करू' प्लौर बच्चों के स्कूल के कार्यों को देखू' तथा 
भ्रागे के दिन की पढ़ाई की तैयारी करू । १० बजे ठीक शयनासन पर 
पहुंच जाऊं । झपने वैयक्तिक अथवा युगल जीवन की साधारण प्रक्रिया 
के साथ विश्वांति लाभ लेऊं। प्रात: से फिर उसी तरह जीवन गति 
करता रहूं । 

इसी तरह व्यवसायी ध्पने समय विभाग को बांट कर दिनचर्या 
पूर्वक जीवन को सम, समान रूप से व्यवस्थित कर जीने का मजा जुट 
लेता है। भ्रन्य नौकर या मजदूर भी भ्रपनी मजदूरी के समय की मौज 
लेता हुआ, शेष समय को भी व्यवस्थित बांट कर जीवनानन्द प्राप्त कर 
सकता है | इस प्रकार वह जीवन को व्यस्थित श्री, स्वास्थ्य एवं मर्यादा 
युक्त भोग करता हुआ समापन करता है । दिली दर्द साथ नहीं ले जाता, 
कोई मलीन वृत्ति मरते समय दर्द नहीं देती । जो लक्ष्य भ्पनाया उसकी 
पूर्ति उसने करली, इससे संतोष के साथ वह स्वस्थ-मरण को वरण 
कर सकता है। इसे ही श्रनुशासन युक्त जीवन कहते हैं, इसे ही सामा- 
यिक जीवन बोलते हैं श्ौर इसे ही व्यवहार सामायिक कहते हैं । 
धर्म सामायिक : 

इसे आप्त पुरुष आत्म-साधना की पारिभाषिक शब्द रूप सामा- 
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मिक कहते हैं । जो भात्मा संसार के जन्म-मरणा से भयभीत हो, मोक्ष 
का इच्छुक हो, सुमुक्षु बब जाने की इच्छा रखता हो, जीवन के किसी 
विशेश्व रूप को प्राप्त करना चाहता हो, संसार के चलते हूंए शांत 
जअूख़ल जीवन से मी ऊपर उठकर कोई विशेष भेतन विभि प्राप्त करने 
की तीद्र उत्कण्ठा रखता हो तथा जो व्यवहार जीवन की उपेक्षा करता 
हो, जिस मानव का प्रधान लक्ष्य जड़ को चेतन से अलग करने का 
है, मुक्त होने का है, प्रकाशभय बन जाने के लिए जो लालायित है 
और जो मानव भात्म शक्ति से चिन्मय बनने की घुृत रखता है, वह 
धर्म--सामायिक का वरण करने का प्रयास करता है | यह गीता है । 
श्रात्म पुरुषों ने अपने प्रात्मज्ञान एवं पअ्रष्यात्म विज्ञान से यह 
जाना कि ससार में जड़ एवं चेतन दो तत्व हैं। दोनों के मिश्रण से 
हमारा जन्म-मरण का चक्र चल रहा है। हम जड़ के जाल में फंसे 
हुए हैं, उससे मुक्त होना ही हमारा स्वत्व प्राप्त करना है। 
स्वत्व प्राप्ति के बिना दुनिया के सब साधन ख्यर्थ हैं पराधीनता 
से स्वाधीनता प्राप्त कर पूर्णों चिदानन्द बन जाना श्रेयस्‍्कर 
है । भ्रतएव उन्होंने भात्मसाधना के भार्ग पभ्ाविष्कृत किये । स्वयं उन 
मार्गों पर चले । प्राप्त भ्रनुभवों के भ्राधार पर भव्य जीवों को उद्बोधन 
दिया पूरोता प्राप्त कर लक्ष्य सिद्धि की ऋद्धि से सम्पन्न बन, दूसरे 
साथियों को उसका लाभ लेने के लिए प्रेरित किया । यही मार्ग, वही 
परिष्कृत गति और वही उपक्रम सामायिक रूप में प्रसिद्धि में भागा । 
कुछ नियमित समय की सामरायिक होती है भौर एक जीवन 
भर की सामायिक होती है । दोनों के लक्ष्य सामने होते हुए मी साधना 
में बड़ा अस्तर माना जाता है। सारा समय साधना में देने वाला 
याज्जीव सामायिक करता है भौर कुछ समय के लिए साधना करने 
वाला एक मुह॒ते दो मुह॒तं प्रयवा भ्रधिक मुहूर्त की सामायिक करता है । 
' सामायिक दो तरह की होती हैः--द्रव्य सामायिक और भाव 
सामायिक | ' * 


ही 


दब्य सामायिक बाहालिंग की और बाहाशरीर की एक अगह 
स्थिरता भ्रादि चर्या को लेकर होती है प्लौर भाव सामायिक प्रात्मा के 
चिंतन स्तर को छूती है । बाह्य सामायिक से स्थिरता तथा झन्य कार्यों 
से विलन होने का बोध होता है भौर मर्यादा का पालन न होकर भाव 
सामायिक में गति करने की सुलभता मिलती है। जीवन भर की 
सामायिक करने वाले मे । 
जय॑ चरे जय॑ चिट्ठे जयं स्‍भ्रासे जयं सए । 
जयं भुजंतो पाव कम्मंन बंधई 
इस लक्ष्याथं का पालन करने की योग्यता श्रा जाती है । भ्रात्मा 
की तरफ प्रधान सक्ष्य रहता है । 


वतेमान मानव जीवन को पअ्नुशासित बनाने में दोनों प्रकार की 
सामायिक भझावश्यक है। पात्रता के अनुसार ग्राहर हैं। साधु जो 
साधनामय जीवन बिताता है, उसके जीवन में प्रनुशासन प्राने के लिए 
प्रत्याइ्यान के अलावा सच्चे भर्थ में सम, शांति श्रोर सम, समानता 
दोनों का वरण करना आवश्यक है। यदि जीवन में भौर दैनिकचर्या 
में इन दोनों का भ्रमाव है, तो वह उच्छुखल जोवन बाला साधक 
“इतो भ्रष्टस्ततस्श्रष्ट:” इस जीवन से भी भ्रष्ट हो जाता है भौर झागे 
के जीवन के लक्ष्य से भी भलम हो जाता है। भाजकल का भ्रध्तिकांश 
साधकों का जीवन और उनकी यावज्जीवन की सामायिक प्रायः विकृत 
हो गई है । 

अनुशासन जोवन का प्राण है । संघ में भनुशासन रहना प्राव- 
श्यक है | भनुशासित संघ विजयी होता है । लक्ष्य एवं शांति को बरण 
करता है। संध के चार तीर्थ रूप हिस्से हैं--साधु, साध्वी, ये दो 
यावज्जीव सामायिक को बरण करने वाले होते हैं और भावक, 
आविका नियमित सामामिक जीवन को घारण करते हैं। जारों भ्रंग 
दो साधक श्रेणियों में विभक्त हैं। वीर शासन उत्तका भ्रनुशासन करते 


शध्ध्ड 


के लिए झागमानुसार प्रेरणा देता है और द्रव्य, क्षेत्र, काल तथा भाव 
के प्रनुसार भ्रनुशासित रहने के लिये बाध्य करता है । 

आवक-शआाविका को झपने जीवन यापन के साथनों से सम्पन्न 
होने के कार्यों की प्रवृत्तियां करनी होती हैं, उस से समय निकाल कर 
सामायिक साधना करते हैं। इससे जीवन में व्यवस्था भौर दैनिक 
क्रियाझरों में गति भ्राती है। भ्रपनी दैनिकर्या में, जब जितना समय 
बचा कर साधना कर सकता है, प्रत्येक सुश् मानव अवश्य करे; यही 
बोर शासन की अनुशासन शीलता है। इसी से मानव व्यवहार तथा 
धर्म, इहलोक तथा परलोक, प्राभ्यस्तर एवं बाह्य भ्रात्मिक शारीरिक 
प्रौर लौकिक तथा भ्रलौकिक लक्ष्य की सिद्धि कर सकता है। जीवन 
को श्र यस्कर, व्यवस्थापूर्र एवं शांतिमय बना सकता है तथा अन्तिम 
वेह विसर्जन में भी शांति का वरण कर सकता है । 


सामायिक का साधक विश्वजीवन को नियन्त्रित एवं सम्परक 
बनाता है, सर्वोदिय मार्ग का भ्रनुसरण करता है । जो मानव स्वयं शांति 
चाहता है, समानता पसन्द करता है वह विश्व बन्धुत्व को प्राप्त करता 
है । विश्व धर्म को पालता है व साम्प्रदायिक वातावरण से ऊपर उठकर 
प्राशिमात्र का हित-चिन्तक बनता है। सच्चा जीवन उसी का है जो 
अपने जोवन को सामांयिकमस बनादे भौर स्वात्मा का श्रेय तथा 
परात्मा का आाजणीर्वाद प्राप्त कर परमात्मा बन जाये । 
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स्त्री मुक्ति : एक यथाथे 


एक समय था । नीति वाक्य व्यवहृत था-- 
पिता रक्षति कौमारे, भर्ता रक्षति यौवने । 
पुत्रौ रक्षति वुद्धत्वे, न स्त्री स्वातंत्रयमहंति ।॥। 
बेद धाक्य था 
स्‍त्री शुद्रो नाधीयताम्‌ । 
धर्म वाक्य थे 
दर्शनात्‌ हरते चितं, स्पर्शनाद हरते बलम्‌ । 
भोगात्‌ हरते वीयंम्‌, नारी प्रत्यक्ष राक्षसी ॥ 
भौर 
न रक्खसीसु गिज्सौज्जा गण्डवच्छासु प्रशेगचितासु 
धौर भी बहुत लोकोक्तियां एवं धर्मोपदेशों में सकड़ों गाथाएँ 
स्‍त्री के विरुद्ध रची हुई हैं। जिनका वर्णान एक बड़े ग्रन्थ का श्राकार 
बन जायगा | 
वास्तविकता कुछ और है । मानव पुरुषार्थंशील होते से पुरुष 
कहलाया । उसकी शौय की प्रतिभा एवं शारीरिक गठत की विशेषता 
ने नारी को गौण करके माना । तारी भोग की सामग्री एवं ग्रह- 
व्यवस्था की गृहीशी मात्र रह गई है। स्त्री का शरीर-गठन सन्तान॑ 
पैदा करने योग्य एवं पुरुष को झाकषित करने योग्य माना गया। 
शौर्य, बुद्धिमता, प्रशासन को योग्यता एबं कला-कौशल सम्पन्नता की 
भसण्हार नारी पुरुष को गुसाम बनती चली गई । 


१६६ 


सानव ने €त्री समाज पर जो प्ंत्याचार किये भ्रौर अर्तसान में 
जो किये जा रहे हैं, वे नृशंसता से कम नहीं हैं। पुरुष का रंत्री के बिना 
काम नहीं चलता, फिर भी घृतंता से उसे हेय बताकर धर्मदेशना में भी 
उसे त्याज्य कहा गया । 

एक समय था, स्त्री परिग्रह में मानी जाती थी । यह ऐतिहा» 
सिक एवं धाभिक सत्य है कि पाश्व॑ संघ में बातुर्यामिक धर्म का प्रगलन 
था । वहां चौथा ब्रह्मचर्म महाव्त भ्रलग से नहीं माना जाता था । स्त्री 
को प्रस्म वस्तुओं के समान परिशग्नह की तरह मान लिया गया था। 
थों वह परिग्रह होती भी है, लेकिन उसको भोगोपभोग के योग्य वस्तु 
के समान गिनना, कितना मामिक एवं हृदय विदारक व्यवहार हो सकता 
है ? घमम मार्ग में इस प्रकार की प्रशस्ति घुरास्पढ एवं निदनीय है । 

विवाह करने पर स्त्री भौर पुरुष परस्पर पति-पत्नी बन जाते 
हैं भौर एक दूसरे के प्रति एक दूसरे का ममत्व होने से दोनों ही 
परिग्रह की कोटि में भ्रा जाते हैं । पारस्परिक सम्बन्ध परिय्रहात्मक है, 
लेकिन--- 

ढोल, बंवार, शूद्र, पशु, नारी । 
ये सब ताड़न के भ्रधिकारी ॥| 

हत्री को ताड़ने योग्य तक धर्म-प्रवर्तेकों ने प्रपती रचताभों में लिख 

भारा है । में संत बनने वाले तुलसीदास रूपी महापुरुष भूल गये हैं कि- 
जैसा ध्यान हराम में, वैसा हरि में होय । 
चला जाय बेकुण्ठ में, वला ते पकड़े कोब ।। 

यह कहने बाली उनकी सन्मार्मग द्शिकां कौत थी ? उन्हीं की 
पत्नी--तारी न ? प्राचीस भारत के विरक्त कहें जाने वाले संतों, महंत्ों, 
प्रौर महापुरुषों ने मारी को नारी के रूप में भहीं देखा । 

'झात्मवत्‌ सर्वधूतेषु यः पश्यति स पण्डित: के रचयिता या 
रचनकर्ताओं ने प्रपनी जन्म देने वाली माता को भी कितती घृरित 
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दृष्टि से देखा शौर भपने उपदेशों में उसका वैसा ही रूप प्रचारित 
किया है यह कितनी धोर विडम्बना है| धर्म कहां भौर कंसा, यह एक 
प्रश्नवाचक चिह्न बन कर रह गया है; क्या कोई उत्तरदाता है इसका ? 

संतों, महुंतों, महात्माध्रों, तो करों श्रौर ग्रवतारों को अस्मदात्री 
माँ का इतता झतावर करते हुए, उन्हें कुछ सोथना चाहिए था। क्‍या 
माता के बिना इस जगत्‌ में उनका कोई अस्तित्व रहता ? जिसने 
पुरुषत्व की सभी शक्तियों का दान किया, बही माता, बहन, पत्नी, 
झौर धाय भ्रव संसार के लिए भनुपयुक्त कंसे बन गई ? श्रौर तो 
झौर, उस शक्ति रूपी महामाता को मोक्ष की अ्रधिकारिशी भी नहीं 
माता । क्‍या यह पुत्र, भाई भौर पति भ्रादि की कृतध्नता नहीं है ? 

जैसे स्त्री कामिनी है, वैसे पुरुष भी कामी है। ज॑ंसे स्त्री के 
ग्रन्दर अंग, प्रत्यंग पुरुष के लिए भ्राकर्षक हैं, वेसे पुरुष के अंग-प्रत्यंग 
भी छत्री के लिये भ्राक्षक हैं । दोनों के ही शरीर धरा करने लायक 
हाड़-मांस के पुतले हैं । पुरुष स्त्री को व्यभिचारिणी या राक्षसी कहने 
का पक्‍्रथिकारी है, तो स्त्री भी पुरुष को लपटी श्रौर राक्षस कहने की 
प्रधिकारिणी है। शरीर रचना में क्रमानुसार कुछ भ्रस्तर होता ही 
है। शरीर रचना के प्रन्तर को लेकर उसकी चेतन सत्ता की योग्यता को 
ढंक देना, भ्रन्याय और भ्रधमंपूरों व्यवहार है । जैन-दश्शन में यदि ऐसा 
कोई बरणोन है, तो वह सर्वज्ञ का नहीं, तीर्थंकर का नहीं, भ्रपितु पीछे 
के भ्रहमन्‍्य आचायों का है । 

जेम दर्शन के श्वेताम्बर प्रन्थ रुत्री को सुक्ति को अधिकारिरों 
मानते हुए भी दृष्टियाद ज्ञास को अधिकारिखी नहीं मानते | पूर्थों का 
जाग अ्रचवा आहारक शरीर को अ्रमुपलल्सि था कई प्रकार को प्रस्य 
लब्धियों की भ्रमुपलण्धि, स्त्री जाति को निम्नता की धहोतक हैं । जहां 
स्त्री, पुरुष भोर नपु सक लिंग सिद्ध हो सकते हैं भ्रौर भ्रनन्‍्त शान, दर्शन 
दीर्यस और झानन्द की प्राप्ति की क्षमता नारी में मानते हैं, बहां 
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विशिष्ठ श्ल्‌त एवं मनः पर्येय ज्ञान में पुरुष के समान शानधारिणी क्यों 
नहीं माना जाता ? सत्री में केबलो बनते की बोग्यता भागते हुए भी 
विशिष्ट ल्‌ त, श्वधि एवं सतः पर्येथ ज्ञान की पूर्खता को योग्यता 
से जखित रखने की बात करना, एक प्रकार की भन्नानता हो कह 
सकते हैं । 

₹त्री श्रपने शारीरिक तथा सामाजिक स्थिति के कारण नग्न 
साधुत्व स्वीकार नहीं कर सकती । प्ृत: बहु केवलो, सर्वश् शोर 
मुरू नहीं बन सकती । यह धारणा, यह सास्यता झोर यह बविवेचना 
स्क्षता को वास्तविक स्थिति को स्पर्श यहीं करती, क्‍योंकि स्त्री वेद, 
पुरुष वेद और नपु सक वेद नष्ट होकर प्रात्मा निर्वेदबस्था को प्राप्त 
करता है, तभी सर्वेक्ष, भ्रह् भोर सर्वदर्शी बनता है। केबल शरोर 
चाररत करने वाले लिग का सम्बन्ध यदि परमात्ता अतने से जोड़ने का 
है, तो पुरुष भो सर्वक्ष, कय और सर्वदर्शो तहों थम सकता । 

मग्मत्य के एक पक्षीय भ्राग्रह ने सत्र को तोथ कर बनने से रोक 
विया । क्या बह प्रतेकांत ग्रौर सर्व सम्मत सत्य लिन-धर्म है? यहो 
सर्वज्ष को बारी है कि लिय सदा मुक्ति प्राप्ति का बाथक रहे? मैं 
पूछना चाहता हूं कि यदि स्त्री सदा सभी दृष्टियों से सभी क्षेत्रों में 
घृणा को पात्र है, तो उन्हें संघ प्ौर तीर्थ में श्राविका भ्ौौर साध्वी के 
रूप में स्थान क्‍यों दिया जाता है ? साध्यी क्‍यों बताई जाती है? 
छट्ठे गुशस्थान वर्ती साधु पुरुष चोदहवें गुशस्थान को पाने की क्षमता 
रख सकता है, स्त्री क्षमता को क्‍यों चैलेंज किया गया है ? 


स्त्री सदा धमर्मंनिष्ठ रही है। पुरुषों से भ्रधिक संख्या में साध्वी 
गौर आविका रूप में गिनी जाती रही है। भश्रात्मा स्‍त्री शोर पुरुष में 
भिन्न नहीं होती । स्वाभाविक भुरधों को प्रकट करने में दोनों की समान 
क्षमता है। बाह्य लिगों के परिवर्तत में विशञान ने सफलता प्राप्त की है । 
बाह्य लिंग परिवर्तन के साथ व्यवहार भी बदलते जाते हैं । श्राल्मिक 
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का परिग्रह भी चलता फिरता दृष्टिगत होता है। वह महात्‌ निम्न॑त्थ 
है, जो वस्त्र रहित या सहित होते हुए भी ममता रहित होता है। हमें 
दिगम्बर भौर श्वेताम्बर के भेद को मिठाता है और इस मिटाने के 
कार्य में प्राज्ष और निग्नेन्थ विरक्‍त मानव अधिक उपयोगी होते है। 
मेरा नम्र निवेदन है कि :-- 

भावे जिनवर पूजिये, भावे दीजे दान । 

भावे भावना भ.विये, भावे केवल ज्ञान ।। 


भावनाओ्रों को महत्त्व देने वाले महावीर के सभी ग्रनुयायी द्रव्य 
भेदों को भूलकर शीघ्र नारी मुक्ति के प्रश्त को हल करें। शरीर से 
नारी मान कर उसे अ्रात्मा से भी नारी ही मानना जेनत्व और निग्न॑स्थ 
की अवज्ञा करना है | “परिरणामे अन्ध :--वरिणामे मोक्ष.” को मानने 
वाले जैन शरौर प्रौर बाह्य लिए का आग्रह क्‍यों करते हैं ? यही बड़ा 
आश्चर्य है । 

महात् ग्राश्वस है कि षड़जीवनिकायों के रक्षक नारो के 
संरक्षण को फंसे भुल जाते हैं ? संसार जीव-भ्रजीव द्रव्यों के मिश्रण से 
बना है श्रौर गति कर रहा है | जीवत्व जहा है, वहां चेतन सत्ता है। 
जहां जीवत्व नहीं है, वहां जड़त्व है लेकिन जड़ता भी अमुक समय के 
लिये आत्मोन्नति में साधक रूप से ग्राह्म है । पुण्य भी जड़ है, फिर भी 
वह तीर्थकरत्व भ्रादि के रूप में ग्राह्म है, लेकिन जीवत्व शोर वह भी 
नारीत्व, मातृत्व और सर्जनस्वरूपा देवी के लिए आदरभाव न हो, यह 
विषय पुनविचारणीय है । 


एक बात याद दिलानी है कि तमस्कार मंत्र का पाठ क्या आाचाय॑ 
नहीं करते ? नर साधु नहीं करते या उपाध्याय नहों करते ? मैंने तो 
सुना है कि भ्रहुन्त भो नमो तित्यस्स के रूप में चतुविध संघ को 
लमस्‍्कार करते हैं, जिस में मारी भी भ्रा जातों है। सत्य क्‍या है? 
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यह मैं नहीं जानता । मैं धर्म शास्त्रों का एक अल्पक्षानी हूं, फिर भो 
इतना जानता हूं कि जिस नमस्कार संत्र के द्वारा लोक में सब साधुओों 
को ममसस्‍्कार किया जाता है, उसमें क्या नारी साधु का नमस्कार नहों 
झाता है ? मेरे उत्तम पुरुषों! ग्रादरणीय प्राचार्यों भ्ोर विद्वान साधुभो! 
मुझे मार्ग दर्शन करो कि नमस्कार मन्त्र की महानता को स्वीकार करने 
वाले हम सब भाव नमस्कार को ग्राह्म मानते हुए भी द्रव्य नमस्कार 
को निन्दनीय झौर गग्राह्म क्यों ठहराते हैं? यवि श्राप यह साबित 
कर दें कि साध्वियां इस पद में नहीं हैं, तो में श्राज हो तारो मुफ्ति 
की बकवास करना छोड़ दूृगा। मैं मी वीरानुयायी हूं। बीर को 
जितना महान्‌ मैंने समझा है, जितना विश्व व्यापी पैंने माना है शायद 
सम्प्रदाय प्रेमी ऐसे रूप तक पहुँचने पर सम्प्रदाय नप्ठ होने का भय खा 
जायेंगे । जिनको भ्रपनी वेष-भूषा प्यारी लग जाती हैं, बह उसी को 
अच्छी मानता है; दूसरों की वेष-भूषा को बुरी मानता है । थही बृत्ति हम 
बीर शासन के पुजारियों की हो गई है । श्वेताम्बर अ्रपनी तारीफ से 
बाज नहीं श्राते, तो दिगम्बर इससे पीछे नहीं रहते । तेरापन्थी इससे 
भी और आगे बढ़ जाते हैं तो स्थानकवासी भी एक पैर आगे धरते हैं । 
इससे वीर शासन कभी चमक नहीं सकता । एकरूपता और विशालता 
को अपनाने से ही जैन धर्मो विश्व में भ्रस्तित्व रख सकेंगे श्र फल 
सकेंग्रे । 

इसी सन्दर्भ में हमें स्त्री-मुक्ति प्रश्न को भी विशाल दृष्टि से 
सापेक्ष वुत्ति से भौर श्रनेकान्त-सिद्धान्त की कसौटी से परखना है। 
यदि इस कसौटी पर कस कर आप इसे परखेंगे तो नारी-मुक्ति खरा 
सोना मालूम पड़ेगी | सुक्ति किसो भी लिय में बन्ची नहों रहतो । 
मुक्ति भुखस्थानवर्तो भावों से प्रपप्त को जा सकती है । क्षपक (क्षायिक ) 
अरपी में उत्तरोसर गति करता हुप्रा मानव किसी भी लि में हो, 
मुक्ति प्राप्त कर सकता है। महावोर का उद्धोष है कि मुर्हि को 
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साधनर में यद्धदि शरोर बाधा नहीं पहुंचा सकता, लेकिन एक दिल भुरक्ति 
प्राप्ति में शरोर को भी छोड़ना पड़ता है। यह प्रूव सत्य है। इसे 
शाश्वत माना जाय । “सम्यम्जञान-दर्शन चारिज्राशि मोक्ष मार्ग: मोक्ष 
प्राप्ति का मार्ग सम्यज्ञान और सम्यस्दर्शन तथा सच्चा चारित्र है। यह 
मार्ग स्त्री और पुरुष दोनों के लिए समान है| नपुसक के लिये भी, 
यही मार्ग है । स्त्रियों के लिये भगवाद महावीर ने ग्रलग मार्ग नहीं 
बताया है । इसी तरह दान, शील, तप भर भाव भी मुक्ति के मार्ग 
बताये है । निर्जरा तत्व कर्म बंध को नाश करने वाला श्रौर संवर तत्व 
झ्राते हुए कर्मों को रोकने वाला माना है । ये धर्म भी स्त्री पुरुष के लिए 
समान है। नये कर्मों का आगमन रुकना और पूर्वबद्ध कर्मों का क्षय करना 
मोक्ष मार्ग है । इस मार्ग पर स्त्री को चलने के लिये महावीर ने कभी 
नहीं रोका । पांच महात्रत स्वीकार करने में बोर ने रत्रो को पीछे 
नहीं रक्षा । विवेक जागृत करने हेतु एक भ्रपेक्षा से ही संयम साधना 
के लिये पुरुषों को स्त्री से झौर स्त्री को पुरुषों से धर रह ने का उपदेश 
दिया है । 


धम्मो मंगलमुक्किठृठ अहिसा संजमों तवो। 
देवाति त॑ नमंसंति जस्स भधम्मे सया मणों ॥। 
और 
कृत्स्तकर्मक्षयो मोक्ष: 
कपषायमुक्ति: किल मुक्सिरैव 
उक्त द्वोनों मुक्ति स्त्रोतों में स्त्री को वंचित नहीं किया गया 
है । भहिसा संयम भौर तप भी मुक्ति के मार्ग हैं। संयम पालने के 


नियमों में स्त्री पुरण की समान साधना बताई है। 'ज्ञानक्रियास्थाम्‌ 
मोक्ष: ज्ञान भौर क्रिया से मोक्ष मिलेता है--यह भी प्रशस्त है, लेकिन 
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रुजी को इन शान और कियाप्रों से वंचित न कर मोक्ष से बंजित करना 
कहाँ का उपदेश हे ? 


पुरुष श्राज्ञायों ने स्त्रियों के प्रति श्रपने चित्ताक्र की 
दुर्भावनाओं को संघ के सामने व्यक्त करने की ट्रपेक्षा स्म्ों को निदनीय 
चताकर ग्रपनी प्रशस्ति करवी है । इस प्रकार की प्रशस्ति झनेकांत- 
शर्मी, वीरानुयायी नहीं कर सकते । यथार्थ को महत्व देना बीटानु- 
यायियो का कतंब्य है । 


तथ तक नारो संसार की विधाता माता है भौर रहेगो, जब 
सके विज्ञान प्रन्य तरोकों से संसार वद्धंत का प्रयोग विस्तृत न कर 
दे। दुनिया में सभी प्राणी दुःखों से भौर भ्रप्रिय भोगोपभोगों से मुक्ति 
चाहते हैं और इसके लिये निरंतर प्रयत्न करते रहते हैं। नारी को भी 
यही भूल है, बह पीछे नहीं रह सकती । बुढ़ि में नारी पुरुष से एक 
ऋदम भागे हैं । पुरुष नारी को सहधभिणी मानकर (शरीर में जिस 
त्तरह नाड़ी का प्रस्तित्व है बैसे) चले तो नारी से सम्बन्धित माने जाने 
वाली तमाम बाघधायें लुप्त हो जायें । जिस नारी की अ्रप्नाप्ति में पुरुष 
कितना क्षुष्ध होता है, उसी नारो को प्राप्ति के बाद पुरुष कितसा 
सशंत हो जाता है। यह प्रत्यक्ष उठाह रण है, वह यह नहीं समझता कि 
पुरुष और नारो का परस्पर नाता समातता का है। 


नारी जितनों कोमल है उतनो पुरुवार्थशील दुर्गा भी है। 
जित-जिन गुरतों में परुष श्रागे बढ़ा हुआ है, उन-ठने गुणों में (साथन 
लिलने पर) स्श्नरो भो ग्रामे बढ़ सकतो है। प्राज के युग ने साबित कर 
दिया है कि नारी भ्रव साधन सम्पनत्त होकर पुरुष से प्रागे बढ़ने में 
प्रयत्नशील है । श्राज नारी पुरुष की नृशंसता के प्रति सजंग हो गई 
है। इस युग को सम्प्रदायवादी कलियुग या पंचमआरा कहते हैं, लेकिन 
इनके कहने मात्र से नारी-प्रगति रुक नहीं सकती । वर्षों हों गये पुरुषों 
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को नारी पर भ्रत्याचार और हत्याचार करते | अब ज्यों-ज्यों समझ 
का क्षेत्र विस्तृत होता जा रहा है, नारी भी आ्रागे बढ़ती जा रही है । 
कुछ पुरातनवादी इसे उच्छ खलता भले ही कहें, लेकिन इसे स्वतंत्रता 
की श्रोर प्रगति कहना अधिक उपयुक्त है । जब लोकिक व्यवहार के 
बन्धनों को तोड़कर नारी श्रागे बढ़ सकती है, तो वह संतार चक्र के 
भव प्रमस से सुक्ति क्‍यों नहों पा सकतो ? नारी-्मुक्ति सुनिश्चित 
है । नारी-सुक्ति धर्मानुफकूल है। नारी-मुक्ति झ्ात्मोन्नति के लिये 
साधक भाम्यता है। भ्रत: वीर के अनुयायियों ! अपने पुराने जर्जर 
कदाग्रह को छोड़ो और ज्ञान, विज्ञान श्रौर धर्मंसंगत स्त्री मुक्ति को 
स्वीकार कर धन्य बनो । 


श्री ध्रमर मारती 
श्रक्टूबर, १६७३ 


सुधर्मा 
१५ श्रगस्त, १६९७३ 
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वर्तमान संसार और अहिसा धरम 


भौतिक शक्ति के जन्मदाता झ्राज के तमाम राष्ट्र भ्रपनी 
लोलुप्सापों की पूर्ति के लिये दुनिया में कितना अ्रंघेरा मचा रहे है ? 
एक राष्ट्र की शक्ति क्षीणा कर दूसरा राष्ट्र अपना प्रभुत्व जमाने के 
लिये किन प्रयोगों का भ्रवलम्बन कर रहा है ? यह किसी से छिपा नहीं 
है । आज का सारा संसार युद्ध का दावानल भड़का रहा है; इसमें 
कोई शक नहीं । 

जापान ग्रपनी तीज्र तृष्णा का ग्रन्त चीन राष्ट्र का भक्षण करने 
में माने हुए है भौर उसके लिये शक्ति भर दुष्ट प्रयोगों द्वारा भी प्रयत्न 
कर रहा है | स्पेन का गृह-युद्ध भ्रभी विश्वांति न ले सका तथा जमंन 
का नेपोलियन हर हिटलर मध्य यूरोप का सर्वेस्व हरण करने में लगा 
हुआ है । क्‍यों न हो श्राज का शस्त्रासत्र दावानल बड़ी-से-बड़ी शक्तियों 
को स्तम्भित सी खड़ी कर देता है। यही हाल जेकोस्लोवेकिया और 
आस्ट्रिया का हुआ, जिसमें फ्रांस और इंगलेण्ड के बड़े दादाओं ने भी 
नीचे नमकर अपने डरपोकपन का परिचय दिया। आश्रागे भी दक्षिण 
भ्रफ़ीका पर इसी तरह अपना दुदंम प्रभाव स्थापित करेगा | शभ्राज का 
जमंन, इटली भश्रौर जापान का सित्रत्रय सम्मेलन तमाम संसार को सिर 
से पैर तक हिला रहा है । 


में निश्चय नहीं तो विश्वास पूरक कह सकता हूं कि एक दिन 
भ्रवश्य संतार ध्याप्री बुद्ध छिड़ेता और करोड़ों सनुध्यों का अंत तथा 
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पझ्रयों रुपयों का व्यध होगा । सारा संतार एक आर फिर से दाबानल 
की प्रभ्श्वलित प्रग्ति में भस्मिमूत होगा । उस वक्त यह प्रार्य भारत क्या 
करेगा ? क्‍या उनको बचाने, सत्य राह बताने झौर उनके दिलों में प्रेम- 
मय शांति के अंकुर बोने का प्रयत्न करेगा ? इसका उत्तर हम भ्रभी 
की हालत से “हां” के रूप में दे सकत हैं। किन्तु जब तक भावी भारत 
का विशिष्ट नेता द्वितीय गांधी न होगा, तब तक हम हमारे प्रायंत्व 
की छाप उस समय के दुखित प्रात्माओं पर नही लगा सकेंगे । 


भ्रहिसा के साज़्ाज्य ने जो शक्ति भारत में पैदा की है। वह 
दूसरे राष्ट्रों को चकित कर रही है | हां, एक बात जरूर है कि श्रभी 
तक जैसी चाहिए वैसी शक्ति हम भ्रहिसा-भक्तों में नही भ्राई है। इसी- 
लिए मित्र-त्रय राष्ट्र इसकी कुछ भी कीमत नहीं कर सके । जिस देश 
के भडे मे स्वस्तिक का चिह्न हो और वह स्वस्तिक के लिए बद॒परस्ती 
के कार्य करे; यह भावी संसार के लिये अ्रहितकर है। प्रहिसा का 
दैभाम लिए हुए जैन धर्म के झनुयायो झ्ापसी बिदय को भो नहीं बुला 
सके, तो इनसे ऐसी दुष्कर्मष्यता का झ्रंत कंसे हो सकेगा ? 


श्री महाराजजी व्याख्यान फरमाते है कि हमारा प्रहिसा-पर्म 
महा शक्तिवान, परम पवित्र और सबमे बड़ा है। हम सब लोग उनकी 
लम्बी चौड़ी विवेचनाश्रों को सुनकर महाराजजी जो कि जैन धर्म के 
प्रचारक गुरु है, की चर्या भी नहीं तपास सकते । हमे हमारे घर्मं के 
नेताओं को इतने अभिभावुक बनाने चाहिए कि वे हमारे सेनापति का 
काम कर सकें और हम उनके अहिंसा धर्म के सच्चे त्यागी सैनिक दल 
बन सके, थोथे घोड़े चलाने वाले संतों की श्रपेक्षा राष्ट्र-सेवी प्रहिसा 
की प्रतिकृति गाधी कई अंशों में बड़ा भारी महात्मा है। 


मानसिक व्यवहार के दुर्दल प्रचारक अहिसा धर्म को बागडोर 
को नहों संभाल सकते । वे चाहें घड़े बंदो कर पंथ रलक या संप्रदाय 
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पोषक बन सकते हैं। लेकिन दे झ्रात्मोद्ार के साथ सम्राजोद्धार श्रौर 
इससे बढ़ कर जगदोद्धार करने में कभी सफल नहों हो सकते । 


मैं मानता हूं कि संसार में शांति का प्रबल प्रसारक भ्रहिसा 
घमं (जेन घमं) हो हो सकता है। उसके सिद्धांतों की गहराई तक 
पहुँचने वाला इस बात को और भी विश्वास पूर्वक स्वीकार कर सकता 
है । ऐसे शब्द उच्चारण करने के पूर्व प्रबल शक्ति उनके प्रचारकों में 
हो, तभी इन शब्दों की कीमत हो सकती है । झ्राज जैन धर्म को कोई 
नहीं पूछता । सभी एक गांधी के अहिसा-वाद की श्रेष्ठ नीति पर ही 
टकटकी लगाये हुए हैं प्रौर उसके भ्रनुकूल कार्य करने पर तुले हुए हैं । 
यह नहीं उन्हीं के सूचित मार्ग (अहिसामय) द्वारा श्राज का भारत 
ससारांगरण में भव्य भावनाश्रों श्रौर श्रेष्ठ यशोपुज्ज से सुशोभित हो 
रहा है। जन धर्मो चाहे जितनों भपने प्रहिसा धर्म की तारीफ करें 
तथा चाहे जितने पत्र और पोधियां रंग डालें, पर बिना शक्ति के विजय 
माला उस पर नहों पढ़ सकतो । 


मेरे मुह से मैं मेरे स्वजनों में भले तारीफ कर लू' और वे 
सम्बन्धी या अ्रनुयाथी होने के कारण भले ही उस बात की पुष्टि करें; 
लेकिन यह सब आपसी व्यवहार मात्र के लिए है । 


अहिसा सिद्धांत का प्रचार इतना अधिक बढ़ गया है कि हर 
एक कार्य में इसी का प्रयोग करने लग गये हैं । इसे ही ग्रहिसा को धर्म 
से बदलकर व्यवहार में परिणत करना कहते हैं । यदि इस समय गांधी 
से भी प्रवल भ्रहिसा का भ्रवतार प्रकट हो, तो वह अवश्य इस संसार 
व्यापी भावी युद्ध की आशंका को भी नेस्तनाबूद कर दे । 


अहिसा के शक्ति धरो ! ज़रा विचार करो कि आज कौ 
कांग्रेसी सरकार भारत के प्रान्त-प्रान्त में मद्य-पान निषेध कालून बना- 
कर लोगों में सरल 6स्वों का प्रवेश करा रही है। मांस श्रादि राक्षसी 
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भोजनों को छुड़ा कर सात्विक श्राहार करने का प्रबल प्रचार कर रहीं 
हैं । हर एक व्यक्ति में सहन शक्ति पैदा करने का दिव्य अहिसा-मंत्र 
फू्‌क रही है। वहां बताइये कि जैन धर्म के अहिसा प्रचारक क्‍या कर 
रहे हैं ? 

मैं मानता हूं कि कुछ लोगों की कुछ दुष्टि इधर बढ़ी है, लेकिन 
बह भी प्रश्यल्प, जिसे नही के बराबर कह सकते है। जहां मंविर, 
दीक्षा, चतुर्मास और व्यर्थ के आरडम्बर मय कार्यों में भ्रपने दिल लगे 
हुए हूँ प्रोर उन्हों में लाखों रुपये पानी को तरह बहा रहे हैं । वहां 
प्रहिसा के प्रधारकों में श्रहिसा धर्म के प्रधार करने की भावना कंसे 
उंदुभवित हो सकतो है ? उनके मान, पुजा-प्रतिष्ठा श्रादि कार्य भ्च्छी 
तरह संपन्न है, फिर वे सत्य अहिसा धर्म क्रा उपदेश दे हो कयो ? और 
दे भी तो यथा रूप प्रचार कर अहिंसा मय भावना बढ़ावें ही क्यों ? 


हम दावा तो करते है कि हम भोसवाल हैं । महाजन हैं । शाह 
हैं। जैनी है | दया धर्मी है ग्रादि । लेकिन इस दावे के साथ हृदय की 
प्रौर बाहर के लोगों की साक्षी कितनी है ? हमको पूरब पुण्योदय से 
जैन धर्म मिला है। इसमे यदि आपसी विद्वेष कर अपने जीवन को 
फ्रता कर देंगे, हो संसार में हमारे लोगों की पूछ ही क्या रहेगी ? 
जबकि हँम दिनों-दिन धट रहे है श्रोर विद्वे ष का दावानल बढ़कर वृद्धि 
की प्राप्त हो रहा है। इस दशा से घ्मं का जीवित रहना दुधष्कर हो 
रहा है । 
भ्रहिसा धर्म के अनुयायियों ! यदि ग्रापकी धमनियों में अहिसा 
का कुछ भी जोश है, तो उसे प्रकट कर आ्ाज के भ्रशांत संसार को प्रेम 
की संजीवनी शक्ति दो । समय है अ्रभी भी संसार का द्वितीय गांधी 
बनने का, यदि पुरुषार्थ हो, तो संसार के सन्‍्मुख होकर शीघ्र अहिसा 
का प्रचार करो । 
“जन प्रकाश, १० तवम्बर, १६३८ ई० 
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अहिसा का विराट्‌ रूप 


हिसा का प्रतिकार करने के लिए अहिंसा का प्रादुर्भाव हुआ | 
हिंसा और अ्रहिसा दोनों शब्द जीवों के लिए व्यावहारिक और जीवन- 
दायी है । कौन कह सकता है कि एकान्त श्रहिसा ही विश्व का संचालन 
कर सकती है और मुक्तिदायी है । हिंसा के बिना अहिसा और प्रहिसा 
के बिना हिसा का कोई महत्त्व नहीं है। हिसा और हिंसा दोनों 
सहचर नही, तो विश्व-शान्ति एवं व्यवस्थाहित एक दूसरे के पूरक तो 
हैं ही । 


“जीवों जीवस्य भक्षणम्‌” और “जीवों जीवस्थ रक्षणम्‌' दोनों 
सूक्तियाँ समान बलदायक हैं । 'परस्परोपगृह जीवानाम्‌' जीवों का 
परस्पर सहयोग ही धर्म है, भरहिसा है, जीवन व्यवस्था है, इसे मिटाना 
काल को बुलाना है, संसार में अव्यवस्था और भ्रशान्ति फैलाना है । 
मानव सब प्राश्यों में अधिक बुद्धिशाली और विवेकसम्पन्न है; उसी 
ने सब से श्रधिक हिंसा का व्यवहार किया और अहिसा का प्रसार भी 
किया । 


हम अहिसा की धर्मपालना में ही स्थापना नहीं मानते । हम तो 
ग्रहिसा को नीति, व्यवहार, राजनीति और संस्कृति में भी स्थापित 
करते हैं और करते ग्रा रहे हैं। हां, कभी अहिसा की भ्रधिकता होती 
है, तो कभी हिसा की भ्रधिकता । अ्रहिसा की अधिकता में स्नेह और 
प्रेम तथा शान्ति का वातावरण अधिक होता है श्रौर हिसा की भ्रधिकता 
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में विद ष, युद्ध और अशान्ति भ्रधिक फैल जाती है। जहाँ प्रहिसा को 
जीवन का प्रभिन्न अंग मानते हैं, वहाँ हिंसा को जीवन का भिन्न प्रंग 
नहीं मान सकते । 


प्रेम व दया को प्रहिंसा के शर्थ में लेते हैं। समग्र विश्व में 
इसका साकार रूप जीवन दर्शन ही होता है। “जीओ और जीने दो 
तथा जीनेवालों को सहयोग करो”-यही तो दया का रूप है | जहाँ 
जीप्रो भ्ौर जीने दी का सिद्धान्त पालते हैं, वहाँ स्वकीय हिसा और 
परकीय हिंसा का सम्मिश्रण होता है और जीने में सहयोग करने से 
दोनों प्रकार की हिंसा के रहते हुए भ्रहिसक बनते हैं। इसके बिना 
दूसरा कोई मार्ग नहीं है। पूर्ण-अहिसा निष्क्रिय और निश्चित तथा 
अ्रशरीरी व्यक्ति ही कर सकता है । राग-द्वंष को जीतने बाला 'बीतराग' 
और कमं-शत्रुओं को नाश करने वाला “अरिहन्त' भी साधारण हिंसा 
के बिना जीवन व्यवहार नहीं चला सकता । जैनियों की दृष्टि प्रनेकान्त 
की है, वह पूर्ण दृष्टि है, श्रत: इस पूरा दृष्टि पर ग्रहिसा का क्षण 
और घषंण ही अहिंसा की कसौटी है । एकान्‍्त अ्रहिसक प्राणी संसार 
में जी नहीं सकता । 


ग्रनेकान्त ही समन्वय का मूल मन्त्र है। ग्रनेकान्त ही विश्व- 
दर्शन का आदर्श है। वस्तु का सही रूप अनेकान्त दर्पण में देखा जा 
सकता है, भ्रतः कहना नहीं होगा कि महावीर के श्रावकों ने नीति के 
नाम पर बड़े-बड़े नर-संहारक युद्ध किये । अपने गृहीत ब्रतों की रक्षा 
के निमित्त जनमानस का प्रतिकार किया और अपने मन्तव्य पर चलने 
के लिए व्यवहारशुद्धि और व्यावहारिकता का क्वास भी किया । क्‍या 
ये सब हिंसा के स्थूल रूप नहीं हैं ” क्‍या इसे श्रहिसा की नीति में 
स्थान नहीं दिया जा सकता ? महावीर भहान््‌ थे। उनकी प्रहिसा 
महान्‌ थी। सूक्ष्म से सूक्ष्म जीवों की रक्षा करने में व्यवद्दत थी । वहां 
तप के महात मार्य पर चलने पर शरीर में रहे हुए कीटारुझों की मृत्यु 


रश्र 


को नगषण्य समझा जाता था। यही भावना थी कि उस भ्रहिसक प्रारशी 
की तरफ से कोई दौस॑न्य एवं ठूंध उनके साथ नहीं था। अहिंसा भौर 
तप की प्राराधना में यदि किसी प्रकार की हिसा होती है, तो उज्ज्वल 
ध्येय के पीछे नमण्य गिनी जात्ती थी भ्रौर भावना को ही प्रधानता दी 
जाती थी। इसीलिए ग्रन्थकार ते कहा कि “परिणामें बन्ध” परिणाम 
से ही बन्ध होता है । सम्मुव दीखने वाले ध्यव॒हार भौर अनुसरण का 
कोई विशेष महत्त्व नही है । 


झ्रहिसा का विराट रूप कश-कण मेव्याप्त है। हुवा के 
जीवाणु प्न्य प्राणियों को जीवनदान देते है । पानी के, प्रश्ति के और 
पृथ्वी के जीवाणु भी अन्य घ्थिर एवं चलने-फिरने वाले प्राणियों की 
जीवन-विभूतियाँ है। जीवन को स्थिर रखने के लिए शरीर मे रहने 
वाले अनेक प्रकार के कीटाणु और जीवाणु परमोपयोगी होते हैं + 
वनस्पति के जीव तो खाद्य पदार्थ है ही । श्रब हम श्रहिसा के विरादू 
रूप को समभने मे देर नहीं कर सकते कि प्राणी माजन्र मे अ्रहिसा रही 
हुई है। एक दूसरों को पोषण के भाव रहे हुए है। एक दूसरे को 
पोषण देते है। तरस और स्थावर प्राणियों के जीवन का आधार ही 
हिसा सहित अहिमसा है । दुर्गा और मत्येश्वर समान रूप से पूजित 
होते हैं। कश-करा में व्याप्त ग्रहिसा, हिंसा से ही विराट रूप धारण 
करती है। क्‍या मानव ने अपने पिड को हिंसा-मिश्रित प्रयोग से नहीं 
बनाया है ? सूद््म रज और शुक्र जीवाणुभो के सम्मिश्रण एवं घर्षण 
मृत्यु से तथा विशेष शक्तिशील होने के माते असमर्थ जीवासुष्रों का 
भोग करते हुए, यह जीव पिण्ड मानव रूप में नजर प्राता है। माता- 
पिता के विलासमंय जीवत का प्रतीक जीवन पिण्ड है । 


क्या शास्त्रकार और प्रमहस सानव यह कह सकते हैं कि 
मानब-श रीर पूछ अहिसा की देन है ? जो भी मूर्त रूप मे सामने है । 
वें सभी जीव हिंसा-मिश्रित अ्रहिसा के परियालक हैं। श्रहिसा को हम 
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हिंसा में देख सकते हैं । हिसा में भ्रहिसा के दर्शन करते हैं। हिंसा 
और भ्रहिसा शब्द प्रयोग हैं । जो ग्रहिसा अथवा पूर्ण विराट परमात्म 
रूप के व्यवहार रूप को समभने के लिए हैं । द्विपक्ष वाले पक्षी की 
तरह पूर्ण जेन बनने के आदश प्रतीक हैं । 


अहिसा भ्रहिसा की बात करने वाले जैन साधु मन, वचन और 
काया से जीव हिंसा करना नहीं, कराना नहीं और करते हुए को 
अनुमोदना नहीं; के महान्नत को पालने में भी हिंसा के पुट के बिना 
समर्थ नहीं हो सकते । उनका निरवद्य खाना भी सावध्य ढंग से बनकर 
उनके सामने आता है | अपेय पानी भी हिंसक ढंग से पेय बनकर सामने 
झाता है । वे जितनी भी सफाई करें, निरर्थक है। विशाल हृष्टि वाला 
उनके तकं-वितर्क को निरस्त कर देता है। यह वस्तु समझने की है कि 
कितना भी विवेकशील प्राणी हो और वीतराग महापुरुष हो, जीवन 
के साधन हिसा के पुट को लिए हुए ही होते हैं। भतएव यह प्रशस्त है 
कि भावना-प्रधान अहिंसा व्यवहायं है और वही पुर्णाश में पालने 
लायक है । 


एक प्राणी की रक्षा करने में दूसरे प्राणी की हिंसा स्वाभाविक 
है । प्रत्यक्ष या परोक्ष किसी तरह उसका आलम्बन हो ही जाता है । 
अहिसा का विराट रूप समभने के लिए विश्व का विराद दर्शन करना 
होगा । विश्व का विराट दर्शन सब प्रारिययों का रक्षण करने में है । 
वे श्रपने स्वभाव से जो जो भोग दे सकते हैं ऐश्वयं का भोग देवें, यही 
धर्म है। जीव कभी नष्ट नहीं होता, न कभी मरता या भअ्रन्य प्रकार से 
दूषित होता है । उसके ऐश्वय प्राण, शरीर, मन, इन्द्रियादि के सुयोग 
से सुख और विप्रयोग से दुःख का अनुभव करता है। भ्रनुभव करने 
में हो हिंसा श्रौर भ्रहिसा का दर्शन होता है। विश्व के विराट रूप में 
इस दर्शन का कोई विशेष महत्त्व नहीं है । 
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जीवतत््व भौर ग्रजीवतत्त्वों का संक्रमण, परिक्रमण और 
विक्रमण ही संसार है। वह पूर्श भी इसी तरह है। इस विश्व की 
पूणँता में ही विराट रूप में प्रहिसा का दर्शन होता है। सर्ब प्रारियों 
का उदय ही सर्वोदय रूप पूर्ण अ्रहिसा है श्रौर सर्वोदय ही भ्रहिसा का 
बिराट्‌ रूप है। 


'अमरण' मासिक 
जुलाई १६७० 
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धर्म का वास्तविक रूप 


संसार में धर्म और धर्म फे पोछे होने वाले प्रत्याचारों, हत्या- 
चारों, पालडों, युद्धों भौर प्रदर्शनों का बोलवाला है। मजहब को ही 
धर्म मानकर चलन वाले मानवों की प्रधानता है। मजहब या पंथ ही 
आज के धर्म है। धर्म का यह विक्रृंत रूप मानवों को टूबड़ों में बॉट 
रहा है | भिन्न-भिन्न मज़हब के पृथक-पृथक अनुयायी हैं। मज़हदबों के 
विपरीत भ्रन्य मज़हब वाले होनता की और घृणा की दृष्टि से देखे जाते 
हैं । श्रसली तथ्य इन मुलला, मौलवी, पडे, पुजारी, साधु, पादरी एवं 
प्रवतेंकों ने अपनी मान पूजा श्रौर धर्म प्रचार की भूख में डुबो दिया है 
और धर्म की जगह अभिष्ट कर्म की प्रधानता में धर्म की स्थापना कर 
अखाड़े, सम्प्रदाय श्रौर गिरोह बना लिये हैं। इस तरह के धर्मों की 
बहुलता और विविधता में मानव समाज विश्वृद्धल हो रहा है । भ्रसली 
घ॒र्म का रूप में निम्त प्रकार रख कर एक निरपेक्षता का सही मार्ग 
प्रशस्त करने का प्रयत्न करू गा । 


धर्म की व्याख्या 

“घायंते इति धर्म:” जो भारण किया जाता है, वही धर्म है। 
अपने स्वत्व को वरण करना ही धर्म है “बत्य सहायो घम्मो” वस्तु 
का स्वभाव ही धर्म है। जीव का स्वभाव चेतन है, तो चेतन गुरा को 


प्रकट करना ही घर्मं है। पानी का स्वभाव तृप्त करना है और वही 
तृप्ति का फार्म उसका धर्म है। वृक्ष का स्वभाव छाया व फल, फूल 
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देता, प्राण वायु देना व लकड़ी का धाखय देना श्रादि धर्म है। मानव 


का भी धर्म “परस्परोपग्रहोओवानास्‌” एक दूसरे को सहयोग करना ही 
जीवों का धर्म है। धर्म, स्व पर हित कर्ता होता है। इसीलिए 


भ्रष्टादश पुराणेतु ब्यासत्यथ बचत हय । 
परोपकारं पृष्याय, परापाय परपीडनस्‌ ॥। 


प्रदारह पुराणों का सार व्यासजी ने दो वचनों में सुना दिया, 
गुथ दिया, व्याख्यान कर दिया भौर कह दिया कि दूसरों का मला 
करना पुण्य है। इससे झ्रात्मा प्रसन्न एवं पवित्र बनती है; श्रतः धम्मं 
है और दूसरों को दुःख देना पाप है । हे भ्रात्मा ! जैसा तुम अपने लिए 
चाहती है, वैसा ही दूसरों के साथ व्यवहार कर; यही घर्म का मार्ग 
है| जो तुम्हें प्यारा है, वह दूसरों को भी प्यारा लगता है| जो तुमको 
खारा या खराब लगता है, वही दूसरों पर भी भ्रसर करता है। भतः 
झपना हित जिसमें होता है, वेता ही कार्य पराये हि?त में करो । ऐसा 
घ॒मम का पथ है । 


सब प्राणी जीना चाहते हैं, कोई मरना पसंद नहीं करते । सब 
प्राणी सुख चाहते हैं, दु:ख देखना कोई नहीं चाहता; प्रत: हें मानव ! 
तू जीने में सहयोग कर भौर दूसरे प्राणी को सुख दे, यही शाश्वत धर्म 
है । यही घर्मं की सही व्यास्या है । 

“झतोष्स्युदयनि: भ्रंधत्‌ सिद्धि: सः धर्म.” जो प्रात्मा की 
उन्नति, कल्याण भौर सिद्धि के कार्य हैं, वे ही घर्म हैं। जिस कार्य या 
पथानुग्रमन से भात्मा का उदय हो भौर कल्याण में सफलता मिले । 
झात्मा सब्चिदानन्द मय बन जाय । पूर्ण होकर शाश्वत रूप को प्राप्त 
करले, वही मार्ग घर्म है। धर्म की यह प्रशस्त व्याख्या है भौर भी 
स्पष्ट निम्न प्रकार है :-- 


से बेमि जे भ्रभया, जेय पहदुप्पन्ता, जेय धागमिस्सा श्ररहुंता 
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भगवन्तो ते सब्ये एक्माइबलंति एवं भासंति एवं पण्णरूविति एवं 
पण्णरूविती परूविती :-- 

सब्बे पाणा, सब्वे भूया, सब्बे जीवा, सब्वे सत्ता न हूँतव्या, न 
झज्जावेयव्वा, न परिघित्तव्वा, न परियावेयव्वा, न उद्वेयव्वा एस धम्मे 
सुद्धे, नियए, सासए, समिच्चलोगं बेयन्तेहि पवेइए, तं जहा उद्दिएसु वा 
भनुट्टिएसु वा उवरयदंडेसु वा भ्रशुवरय दंडेसु वा, सोवहिएसु वा 
झरुषहिएसु वा, संजोगरएसु वा, श्रसंजोगरएसु वा तच्च बेयं, तहा चेयं, 
प्रस्सि चेयं, पवुच्चइ | 
झ्र्थ :-- 

संसार में जितने प्ररिहन्त हुए हैं, जितने वर्तमान हैं भौर जितने 
होंगे; सभी का यही कहना है, यही उपदेश है, यहीं प्रज्ञप्ति है भौर 
यही प्ररूपणा (सिद्धान्त) है कि :-- 

किसी प्राणी, भूत, जीव भ्रौर सत्व को न पीटना चाहिए, न 
सताना चाहिए, न पकड़ना चाहिए, न कष्ट पहुंचाना चाहिए भौर न 
मारना चाहिए--यह शुद्ध है, नित्य एवं शाश्वत धर्म है। भात्मजञ 
मह्॒षियों ने संसार के स्वरूप को अच्छी तरह जानकर यह बताया है । 
यह उपदेश सभी के लिए है । चाहे व धर्माचरण में लौन हो या लीन 
नहीं हो । धमंश्रवण करता हो या नहीं करता हो । जीव हिंसा को 
छोड़ी हो या नहीं छोड़ी हो । गृहस्थ हो या साधु हो । योगी हो या 
भोगी हो--यही घममं सत्य है । यद्दी तथ्य है। यही शास्त्रों में प्रति- 
पांदित है । 

झहिसा परमोधर्स: अ्रहिसा--किसी जीव को कष्ट नहीं देना 
और सहयोग करना यही संबसे बड़ा धर्म है। प्रेम ही घर्म है भौर 
सहयोग ही कर्म है । 
धर्म का पूल 

संसार के प्राणी त्राहि-तराहि की पुकार करे, योोभी बैठा-बैठा 
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ध्यान करे। लोक में ध्राग लगी हो झौर मुनि बैठा-बैठा जाय करें। 
दुनिया भ्रापस में लड़ रही हो भौर तपस्वी तपस्या में लौन हो--ये जो 
धर्म के भिन्न-भिन्न मोक्षदायक मार्ग हैं, उनकी उत्पत्ति स्वहित से होती 
है--स्वार्थ से होती है । लेकिन धर्म का मूल व्यवस्था श्रौर शान्ति में 
रहा हुआ है। भ्रव्यवस्था में जीना दुष्कर भौर भ्रशांति में रहना 
दुलंभ है । 

जीओ, जीने दो और जीते रहने में सहयोग करो--यह धर्म 
का भूल तथा व्यवस्था भौर शांति का मूल मंत्र है| 

परोपकार, अभ्रहिसा, सत्य, प्रच्ोर्य श्रोर संघम (समता) ये 
धर्म के पाये हैं। प्रेम झोर सहकार की वृत्ति का उद्भव इन्हीं से होता 
है तथा व्यवस्था भ्रौर शांति इन्ही से प्राप्त होती है। जहाँ व्यवस्था 
नहीं और शांति नहीं; वहाँ प्रथम है। धर्म वही है-+जो संसार के 
प्राशियों को जीने की सुख-सुविधा में पूर्णो व्यवस्था दे भ्रौर शांति से 
जीवन-यापन का मार्ग प्रशस्त करे । 
धर्म को उत्पत्ति 

पृथ्वी जैसे अनन्त ब्रह्माण्डों में जीव भौर जड़ ऐसे दो तत्त्व 
शाश्वत हैं। दोनों के मिश्रण से संसार में उत्पत्ति व विनाश के चक्र 
चलते है । परिवर्तन शब्द का प्रयोग इन द्वोनों तत्त्वों से ही हुआ है । 
दुनिया के जितने भी सत्‌ द्रब्य हैं वे सभी उत्पाद, व्यय भौर श्रौव्ययुक्त 
हैं । माया भौर ब्रह्म एवं प्रकृति श्रौर पुर्ष का सम्मिलित व्यापार ही 
सृष्टि है, संसार है। मिलना और बिछुड़ना, बनना पभौर बिगढ़ना, 
सजेना प्रौर विसर्जना, निर्माण भौर प्रलय--ये सभी संसार की गति 
के रूप हैं । 

जब तक प्राणी वर्गों का संचरण भौर संजीवन चलता रहता 
है, तब तक उनकी सुव्यवस्था से उन्हें लाभान्वित होना ही चाहिए 
और शांति द्वारा अपना जीवन-गापन करना चाहिए। भव तब प्राणी 
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संग्रह बुद्धि में प्रत्यधिक लीन होता है, तब भअ्रव्यवस्या और प्रज्ञांति 
पैदा होती है| भशांति झौर शब्नव्यवस्था से क्लेश की उत्पत्ति होकर 
जीना झौर निबहना दुलेभ हो जाता है। भ्रतः एक दूसरे को सहयोग 
दैभे की भावता पैदा हाती है--इसी सहयोग की भावना को परोपकार 
बुसि कहते हैं--यही घमम की उत्पत्ति का भ्राधार है। एक प्राणी जीना 
चाहता है; लेकिन सबकी युख सुविध। शौर साधन छीन कर उपभोग 
करना चाहता है, वहीं भ्रव्यवस्था पैदा होकर अ्रशांति हो जाती है और 
दुर्भावना का प्रसार होकर एक दूसरे का जीना दूभर हो जाता है । 

संसार की व्यवस्था श्रौर शांति बनाये रखने के लिए विश्वजनों 
पौर महापुरुषों ने ध्॑यम से रहने का मार्ग प्रशस्त किया | भ्रधिक संग्रह 
नहीं करना, दूसरे के भ्रधिकार की वस्तु नहीं लेना, सत्य बोलना भौर 
ईमानदारी से बर्ताव करना, शीलवान बनना भौर सदाचारी रहना भौर 
किसी भी प्राशों को कष्ट नहीं पहुंचाना--ये मार्ग बतलाये। ये ही 
मार्ग भागे जाकर धर्म कहलाये ! उपरोक्त मार्गों की ग्रवेषणा सहयोग 
की भावना से हुई भर शांति तथा व्यवस्था को श्रावश्यक समभने पर 
इस और गति हुई । धर्म उत्पत्ति का मूल विश्वपुरुषों द्वारा सुखद जीवन- 
यापन करने की कला रूप में प्रशस्त हुआ । ध्रपना धन, तन॑ झौर मन 
छीनते, क्लेशित करने या दुरुपयोग करने से भ्रपनी आत्मा दुःखी होती 
है | इसी तरह यदि हम स्वयं इस तरह का प्रयोग दूसरों के साथ करें, 
तो उसको भी यही प्रनुभव होगा । ऐसा प्राथमिक शान होना, धर्म की 
उत्पत्ति का मूल का रख है । धर्म की भूमिका या नींव दूसरे प्रारियों 
के साथ मिलकर संयम से रहता झौर दुःख सुख में हाथ बटाना ही है । 
पाँचों यम, पाँचों श्रत और पंचशील धर्म की नींव हैं। समन्वय भौर 
झनेकान्त धर्म की नींव को मजबूत करने वाली भौर पकड़कर टिकाने 
बाली शिलाएं हैं । 
धर्म का विकृत रूप 

श्राज झंसार में जो धममें के नानाक्िथि रूप नजर ध्रा रहे हैं, के 
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सभी धर्म के विकृत रूप हैं। ईसाई धर्म, मुस्लिम धममें, जरधुल्त धर्म, 
हिन्दू धर्म, पारसी धर्म, जैन घमं, सिख धर्म, बौद्ध धर्म श्रादि स्वत्य को 
झूल कर एक-एक मानव समाज के टुकड़े का पोषण करने काले वर्ध 
बन गये हैं। जो श्रपने गापकों सही मार्ग रूप में देखते हैं, समभते हैं 
ईश्वरीय देन मानते हैं। सभी प्रपने-प्रपने (धर्म कहो या मजहब) 
धर्म को मानव मात्र का उपकारक हितकर्ता मानकर श्रचार करते हैं 
प्रौर प्रयार मे दूसरे धर्मों की निंदा प्रौर धर्मानुयायियों के साथ बुरा 
व्यवहार करते हैं । यहां तक कि पपने प्रनुयागी बनाने में स्वार्थ के 
मीठे धूट भ्रौर मृत्यु की विषैली मार भी करते हैं। जबरदस्ती भ्रपने 
घम के भ्रनुयायी बनाते हैं प्ौर खुशिया मनाते हैं। दूसरे धर्म के 
प्रनुयायियों के साथ दुव्यंवहार करने मे नही हिचकते। इसलिए मेरी 
दृष्टि में प्राज के सभी धर्म, घ्मं नहीं; श्रथमं हैं । धम्मं के विक्ृत रूप 
हैं, मानव के हित के घातक हैं | धर्म, एक पाखण्ड, एक कर्म, एक पंथ, 
एक ईकाई, एक प्रलाडा, एक वर्ग ग्रौर एक संप्रदाय बन गया है। 


धर्म का सही रूप 

सही माने मे धर्म एक है श्रौर यह सब के लिए एकसा है। 
साला फ़ेरता, सामाधिक करना, नवाज पढ़ता, सथ्या करता, प्रार्थना 
करता, यश्ञ करना झादि कर्म हैं। प्रपने-प्रपने प्रवर्तकों द्वारा भनुयायियों 
के चलाने के कर्म काण्ड हैं । धर्म एक दूसरे को सहयोग करने वाला 
झौर प्रेम, व्यवस्था भौर शाति का प्रचार करने वाला है। जिसको सभी 
धर्मों ने माना है। जो झाच रण में झावे । अपने को भौर दूसरों को शांति 
लाभ दे तथा सहयोगी बने, वही धर्म होता है | धर्म के नियम शाएयत हैं । 
जो सभी क्षेत्रों, सभी समयों तथा सभी मानवों के लिए सरीशे हैं । ज॑से :- 
प्रेम करता, किसो जीव को भहों खताता, चोरी गहीं करता, संयम 
रखना, संप्रह नहीं करना भ्रादि। इसके लिए सासान्‍्य स्तर के जुदे- 
जुदे व्यवहार हैं :--नमन करना, विनय रखना, प्रदवद से बोलना, विवेक 
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से ओलना भौर कार्य करना, समानता का व्यवहार करना, ईमानदारी 
रखना, किये का उपकार मानना, धन का दान करना, दुखियों का दुःख 
दूर करना, गरीबों को सहारा देना, बिना कारण किसी को नहीं 
सताना, डाका नहीं डालना, शिकार नही खेलना, दूसरे की वस्तु बिता 
पुछे वहीं लेना, दिल नहीं दुखाना, ज्ञान प्राप्त करना और ज्ञान में मदद 
करना आदि कार्य धमम हैं, इनकी प्रर्गत्ति सभी मानवों के लिए मान्य 
है। धर्म को समकनता भ्रौर कर्म को करना, यहीं मानव जन्म की 
सफलता है | 


अझपतली-अपनी श्रलग मान्यता को धर्म समझना और मानव 
समाज में उस मान्यता का प्रचार, लोभ से, झ्राकषंण से या दबाव से 
करना धम्म प्रचार नहीं है। मानवों के हित करने वाले गुरतों का 
विकास करना और प्रचार करना ही सही माने में धर्म प्रचार 
करना है | 


प्रबों ईसाई बन जाय, भश्ररबों बौद्ध बन जाय॑ और भरबों 
मुसलमान बन जायं-- इसमें कोई विशेषता नहीं। सबल वर्ग बढ़ता 
जाता है; लेकिन मानविक गुणों का ह्वास होता जाता है। मानवी 
शुरछों का विकास ही धर्म की उन्नति है । 


वसुभतोी मासिक 
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धमं का वर्तमान रूप 


“घर्मस्य तत्वं निहीतं गुहायाम्‌ू, महाजनों मेन गतः सः पनन्‍्था:” 
जाय पुरुषों ने यह पद्मावली बनाई है, इसमें तथ्य है । जगत्‌ में सैंकड़ों 
घममं हैं औौर उनके मार्ग भी भिन्न २ हैं। धर्मों के प्रचारक सदेव अपने 
मार्ग को सबसे अच्छा, जगत्‌ के लिये कल्याणकारी और मुक्तिदाता 
बताते हैं । भपने धर्म को सारी दुनिया में फैलाने के प्रजोभन से सेवा 
झौर राजनीति को प्रश्नय देते हैं। बड़े २ प्रचारक तैयार किये जाते हैं । 
करोड़ों रुपये खर्च किये जाते हैं । जन-समूह का कुछ भाग उसका भनु- 
यायी बनता है, तो बड़ा ध्रानन्द भ्रनुभव करते हैं । 


कोई प्रचारक अपने धर्म को भगवान के साक्षात्‌ मुख से उद्धोषित 
होने को छाप लगाते है, तो कई भगवाद्‌ के पुत्र का कहा हुआ जाहिर 
करते हैं । बहुत सारे अपने घममंग्रन्थों को प्रमानवीयनप्रपौरूषेय बतला 
कर श्रेष्ठता साबित करते हैं, इन सब में प्रहंत्व समाया हुआ है । भोर 
यह भ्रहृंत्व मानव समाज को टुकड़ों में बांट चुका है। भ्राज दिन तक 
धममं का एक रूप और ग्रखण्ड मानवता के रक्षक के रूप में कोई सामने 
नहीं भाया है । 


धर्म के नाम पर युद्ध चलते हैं, मानवों की हत्या की जाती है । 
एक धर्मावलम्बी दूसरे को पृष्ित दृष्टि से देखता है। घभी धर्म प्रचा- 
रक कभी एक भाबाज में बोल नहीं सकते भौर सभी एक सरह का 
प्रचार कर नहीं सकते । 


श२रे 


तब कया विभिन्न धर्म विभिन्न २ मोक्ष, स्वर्ग और नरक के 
पटूटे दिया करते हैं या मानवों को इनके नाम से डराते या संतोष देते 
हैं भ्रथवा प्रपनी ठेकेदारियां चलाते हैं। मानव झौर समझदार मानव 
इन तरह-तरह के धर्मों को देखकर स्तंभित एवं चकित हो जाता है, तब 
कहीं जाकर बड़े भादमी जिस मार्ग से जाते हैं, वही मार्ग भ्रपनाता है । 
बड़े श्रादमी भी इन्हीं धर्मों के किसी न किसी बाड़े के निवासी होते 
ही हैं । 

महा झाश्चयं है कि धर्म के प्रवतंक झाचाय॑ एवं प्रचारक सामान्य 
जन-समूह को क्‍झन्धकार भें डालते हुए झ्पने श्र भ्रपने धर्म के मक्त 
बनाते हैं भौर भ्न्धभक्ति में फंसे हुए मानव (जैसा रास्ता वे बताते हैं) 
उनको सही मानते हुए गमन करते हैं, उस मार्ग में वे तन, मत भौर धन 
को भ्र्पण करते हैं, भूखे मरते हैं, भय कष्ट फेलते हैं, पौष्टिक माल 
खाकर मौज भी करते हैं। स्वर्ग और नरक के प्रलोभन भ्ौर डर 
वास्तविक रूप धारण कर लेते हैं। यहां तक कि इस मानव देह से 
झपनी उम्र में कोई विशेष रक्षणीय कार्य करने को सामथ्यं रखते हुए 
भी नहीं कर पाते । भ्पने शरीर, मस्तिष्क भौर धनादि को भ्रपनी 
सीमित धर्म की परिपालना में समाप्त कर, इस लोक की लीला को 
समाप्त कर देते हैं। ये धर्म के रूढ रूप वतंमान में विज्ञान की दिव्य 
चकाचौंध में भी बराबर गति करते चले जा रहे हैं । 

धर्म की उत्पत्ति शांति भौर व्यवस्था हित हुई है, वह चाहे 
स्वर्ग नरक के लाभ भौर दंड रूप में मानी जाकर प्रसारित की गई हो । 
घ्॒मं की पैदाइश प्राणी समाज में हुई है श्रौर उपयोग भी उसी के हित 
में है। जो धर्म भ्रशांति और प्रव्यवस्था फंलावे, दुराप्रह सिखावे, एक 
दूसरे को भिन्न करे भौर मानवता का ह्वास करे, वह धर्म नहीं--अपर्म 
है । ऐसे घम्मं मानवता के लिए कलंक है--भभिशाप है । 

घर का सीधा पश्र्थ परस्पर के सहयोग में समाया हुभ्ा है। 'पर- 
स्परोपग्रहजीवानाम्‌' तत्वार्थ का सूत्र है। उसे भूल कर धर्म को मोक्षदायी, 


श्रड 


हवर्ग घौर नरक का देने वाला मानते हैं। आज के मानवों को सही 
मार्ग नहीं बताने से वह भिन्न-भिन्त टुकड़ों में बंट गधा है । प्राणी मात्र 
एक दूसरे के ऊपर भराश्चित हैं | यदि एक दूसरे का असहयोग किया जाय, 
तो जीना दूभर हो जाय । जर्म का दूसरा प्र्थ “वत्यु सहायो धम्मो' 
प्र्यात्‌ वस्तु के स्वभाव को धर्म कहा है। “भतोम्युदय निश्र यस्सिद्ध 
सः धर्म” ध्र्यात श्रात्मा की उच्चति का और कल्याणकारी सिद्धि का 
जो दातार है, वही धर्म है । 


धर्म की जितनी पुरानी ध्ौर विभिन्न २ घर्मावलम्बियों की 
व्याख्याए हैं, उनमे साम्य भ्रवश्य है। इस साम्य में भी भ्रसमानता पद- 
पद पर टपकती है। धर्म मुक्ति का दाता माना है । पुराने भाध्यात्मवादियों 
ने धर्म का एकान्त ग्र॒थ॑ ग्रात्मा की परमात्मा में लोन होने वाली गति 
या सिद्धि-मुक्ति माना है। भात्मा की पूर्णाता ही धर्म की पूर्णतता है । 
पूणांता की ओर बढ़ने का मार्ग धर्माचरण है। “धमो मंगल मुकिद्ठम्‌ 
झहिसा सेजमो तवो”--प्रहिसा संयम झभौर तप ये धर्म, उत्कृष्ट मंगल 
हैं भौर इसकी साधना को प्रेम, मर्यादित जीवन भौर वाहुध भ्राभ्यंतर 
तप भाना है । 

विवेक जिसे सदुज्ञान श्रथथया स॒द भ्सद्‌ का भान कराने वाली 
बुद्धि भी कहते है, धरम -प्रहदी माना जाता है। संसार में यदि यह हो, 
तो सभी कार्यों भौर व्यापारों में धर्म का प्रवाह शुद्ध रूप से दृष्टिगत 
होगा भौर यदि यह नहीं हुप्रा तो धर्म भौर प्रधर्मा के जंजाल में फंसा 
रहेगा । विवेक महापुरुषों से या महाजनों के चलने वाले, मारगों से 
मिलता है। उतके अनुभवों को ही विवेक धारण करता है। विवेकवान 
व्यक्ति कभी दुनिया में भ्रशांति भौर भ्रव्यवस्था पैदा नहीं करेगा। 
वह दुनिया को शान्ति से जीवन गरापन में सहयोग करेगा । 


संसार में कई ऐसे पंथ हैं, जो एकान्त तपश्चर्या एवं संयम में 
ही धर्म मानते हैं। उसमें भी धपने धनुयायियों के मार्ग को मुक्ति दाता 
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मानते हैं। उपकार, दया (करुणा) दान झौर सहयोग को पूर्ण धर्म 
का रास्ता नहीं मानते हैं। सुपात्रता को विशुद्धता भौर विशेषता को 
प्रधानता देते हैं । भपने भ्रापकी दया, अपने संयती को दान धौर प्पने 
मार्यी को सहयोग, धर्माचार स्थापते हैं । बेदांत भर जैन दर्शनी सम्पूर्ण 
कर्मों के क्षय को मोक्ष मानते हैं। ऐसे मुक्ति दिलाने वाले एकांत मार्ग 
को धर्म बतलाते हैं। जीवों को सहयोग झौर उनका रक्षण लौकिक 
धर्मं बताते हैं । 

कई मतावलम्बी धर्म के दो रूप बताते हैं--लौकिक झौर 
लोकोत्तर । लौकिक धर्म, कतंव्य बुद्धि से करे, यह मुक्ति दाता नहीं-- 
ग्रपितु भव भ्रमण कराने वाला है भोर लोकोत्तर धर्म मुक्ति दाता है, 
भ्रात्मा से परमात्मा बनाने वाला है। मुझे समझ में नहीं भ्राता कि 
उनके धर्म ग्रल्थों में स्पष्ट लिखा है कि--जैसे अपनी श्रात्मा को प्रनुकूल 
साधन भ्रौर व्यवहार मिलने से सुख का भप्रनुभव होता है झौर प्रतिकूल 
साधन भर व्यवहार से दु.ख का बोध होता है, वैसा ही दूसरे प्राखियों 
को होता है; इसलिए किसी दूसरे प्राशियों के साथ ऐसा व्यवहार न 
करो न ऐसे साधन जुटाश्रो, जिससे उसको दुःख का भ्रनुभव हो । प्रपनी 
प्रात्मा को दु:ख विपरीत भर सुख भपनुकूल लगता है, बसा ही दूसरी 
आत्माएं भ्रनुभव करती हैं । 


ऐसा समभ किसी जीव को दुःख न दो, सताभों मत, किलामश 
न पहुंचाभो भर प्राणों से ध्रलग न करो; यही सनातन एवं शाश्वत 
धर्म है । सुख के साधन भौर सुख के व्यवहार को सहयोग मय अधर्म 
मानना नितांत भूल है । भ्रनन्‍्त संसार बढ़ाने का कारण मानने वाले 
संसार को धोखा देते हैं । 

मुझे परम ग्राश्चयं होता है कि कई धर्म प्रचारक, प्रवतंक और 
संत कहलाने वाले गृहस्थियों के भन्न, वस्त्र व भ्रन्य साधनों पर जीते 
हैं और जीवन यापन करते हैं, लेकिन अपने से गृहस्थियों को महाव्‌ 
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पतित भानते हैं। वे स्वयं को पांच यम या पांच महाश्रत को धारण 
करने वाले घोवित करते हैं भौर तीन करणा, तीन योग के त्यागी बताते 
हुए उनके निमित्त जितना खर्च किया जाय, उसको धर्म बताते हैं भौर 
दूसरों के निमित्त अथवा दूसरी सम्प्रदाय के संतों के निमित्त भन्न या 
दूसरे साधन देने को झघर्म भ्रथवा लौकिक धर्म बताते हैं। ऐसे धर्म 
प्रचार सैंकड़ों वर्षों से भ्रध्यात्म साधना का काय चालू रखते हुए भी 
दुनिया को कोई प्राध्यात्म ज्ञान की सिद्धि का एक भी आदर्श उपस्थित 
नहीं कर सके हैं। भाषण देना और प्रपने यश के पीछे समयानुसार 
घ॒र्म का रूप बदल कर प्रचार करना आज का घंधा-स्ला हो गया है । 


जिनके प्रचार-प्रसार से मानव मानवता न पा सका हो, एक हीं 
धर्म के विविध सम्प्रदाय एक न हो सकते हों, प्रनेकान्त का और अरहिसा 
का नारा देने वाला सन्त वर्ग अपने पंथ को ही एक न कर सका हो, 
वह क्‍या धर्म प्रचार करेगा ? धर्म के तथ्य को क्‍या समझेगा ? महाव 
तीयँैकर एवं धर्म प्रव्तकों के नाम पर रोजी चलाने वाले धर्म के मूल्यों 
को वर्तमान युग में समाप्त करते जा रहे हैं। जो भ्ारम्भ और परिग्रह 
स्वयं दूर न कर पाते हों, वे देशब्रती गृहस्थों के भरारम्भ और परिग्रह 
को हेय कहने वाले पाखण्डी है । 


धममं के रूप को भुला देने वाले ये धर्म प्रचारक सीधा खाने में 
धर्म मान रहे हैं। वे भूल गये हैं कि द्रव्य, क्षेत्र, काल झौर भाव के 
अनुसार धर्म के मानदण्ड बदल जाते हैं, धर्म के शाश्वत रूप में कोई 
फर्क नहीं श्रात्र है । समण आ गया है, खा पीकर मस्ती से जीनेवाले 
धर्म प्रचारकों को दुनिया निरादृत कर देगी। 


अहिसा, सत्य, भचौर्म, ब्रह्मचर्य भौर पअ्रपरिग्रह का सही रूप 
मानव जीवन में नहीं उतार कर इससे होने वाले भावी जन्म के प्रभावों 
को बताने वालों का भव समय समाप्त होने वाला है। सही धर्म के 
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प्रांगर में ध्रानन्‍्द का प्रनुभमव नहीं कराने वाले तथा स्वर्ग का भावी 
जीवन का लोभ बताने वाले शीघ्र जगत्‌ की दृष्टि से गिरने वाले हैं । 


प्राज जगत में भर जगत्‌ के जीवन में प्रेम प्लौर सहकार की 
भूमिका निभानी है। सतों ग्रौर धर्म प्रचारकों को चाहिये कि मृत 
भविध्य के कहानी किस्से और परिणामों के डर के प्रभावों से धर्म 
प्रचार करना छोड़कर प्रहिसा, संत्य, अ्रचौर्य, ब्रह्मचय भौर प्रपरिग्रह 
से झ्राज का जीवन कितना सुखी हो सकता है, जगत्‌ में कितनी शांति 
और ध्यवस्था रह सकती है; यह बात जगत्‌ के सामने प्रचलित करें । 
प्रपना सञ्चा और दूसरों का मिथ्या यह प्रचार बन्द कर दें। त्यागी 
झौर भोगी का भेद मिटा दें । नैतिक स्तर को ऊंचा उठाने के लिए एक 
दूसरे को सहयोग करने में धर्म की स्थापना एवं प्रचार करे । दुखी, 
प्रभाव से पीड़ित भौर मरते हुए प्राणी एवं मानवों की रक्षा करने में 
ही सच्चा धमं है। परोपकार में ही मुक्ति हे। समाज साधना में ही 
सिद्धि है। यही घर्म का वर्तमान वैज्ञानिक रूप है, जिसे प्रयारित 
किया जावे । 


--बसुभती मासिक 
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जैन-धर्मं का विराट रूप : 
एक नई दृष्टि 


जिन जितेन्द्रिय-महान्‌ पुरुषों को, महामानज्रों को, महात्माभों 
को और पूर्सात्माओं को कहते हैं भौर उनके छऋथुयायी “जैन कहलाते 
हैं । उनका मान्य धर्म “जैन-घर्म” कहलाता है । 


कितना छोटा दायरा बना दिया है जेन-धर्म का, जीवन धम्मे 
का भौर मानव धर्म का। मुझे बार-बार हृदय में महाद पीड़ा होती 
है कि हम जैनी कहलावें सो तो ठीक है, यथार्थ है; लेकिन विश्वमय 
जिन धर्म को हम हमारा ही धर्म कहें, यह कितना उपहासास्पव है । 
जिनों ने-तीथँंकरों ने धर्म की कोई बाड़ावन्दी नहीं की भोौर उन्होंने 
प्रपने भ्रनुपधासियों को “जैनी” या “जनी-धर्मी शब्द कहकर भी नहीं 
पुकारा । मह॒दाश्वर्य है कि तीर्थंकर जैसी महांत्‌॒ विभूति ने हमें बार- 
बार 'देवाणुप्पिया', समझा”, “निगष्ठा' प्रादि उपयुक्त शब्दों से 
पुकारा है । 


हम तीयकरों के तीर्थ एव संघरूप में वर्तेमान हैं। तीर्थ-साथु, 
साध्वी, श्रावक भौर श्राविका हैं। संघ में इनके ध्रतिरिक्‍त भी सामान्य 
नियमों के पालक या सम्यक्टव-लाम वाले मानव सम्मिलित हैं । संघ 
महाव है, सूर्य है भौर सब के लिये वंदनीय है । तीर्थ, तारणहार है। 
दोनों का संगम, संघ-तीर्थ बन जाता है । पही जिनों का बिना 
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सम्प्रदाय था बाडाबंदी का महात््‌ धर्म घारक भ्रौर प्रचारक, मानक 
कल्याण का प्र रक और मानव-धर्म का उद्धारक संमठन है । 


जिन-धर्ं, मानव-घर्म है। भूत, वर्तमान शौर भविष्य में भी 
कायम है । विश्व का श्रनन्त ब्रह्माण्ड, जहां मानव रहता है अथवा 
जीवों का अस्तित्व है श्रौर चेतत की विभूति है; धर्ममय है। सह- 
झस्दित्व, सहकार और सहयोगभाव जहां वर्तमान हैं, वहां जिन-घर्म 
है। 'परस्परोपग्रहों जीवानाम' जीवों का घधमम परस्पर सहयोग करना 
है औौर यही जिन धर्म है। जहां-जहां जीव हैं, वहां-बहां जिन 
धर्म है । 


अनन्त पृथ्वी पिंडों, ग्रहों, नक्षत्रों, तारों और शून्य लोकाकाशों 
में जिन-धर्म व्याप्त है। एक दूसरे के सहयोग से दुनिया चल रही है । 
बिसा सहयोग, प्रेस, अरहिसा और उपकार के, जीवन भ्रौर जीवन को 
ढकेलने वाला समाज जिन्दा नहीं रह सकता है। त्रस और स्थावर 
जीवनिकायों में भी धर्म का भस्तित्व है । अग्नि, पानी, हवा, पृथ्वी 
झौर वनस्पति स्वयं में भौर उनके प्राश्नित त्रसों में तथा द्वीन्द्रिय, 
ज्रीन्द्रिय, चतुरिन्द्रिय एवं तियेन्तच तथा मानवों में भी घमम का 
भ्रस्तित्व है । 


बिता धर्म के कोई भी प्राणी जन्म नहीं ले सकता, वृद्धि नही 
प्रा सकता, जीवनयापन नहीं कर सकता । अतएव यथार्थ वल्तु-शसर्वे 
जीव प्रियायु हैं, सर्वे जीव जीना चाहते हैं, सर्व जीवों के अपने-प्रपने 
प्राण (उन्हें) प्रिय हैं--ऐसा समझ किसी भी प्राणी को न सताश्नो, 
न दुःख दो और न प्राणों से विरत करो। यही धर्म सनातन धौर 
शाश्वत है ।' यह वीरवाणी है, यह जिनवाणी है। भहिंसा, प्रेम भौर 
सहयोग उम्र व्याख्या को उद्घोषित करने वाले शब्द हैं। दया उसी का 
नाम है। उपग्रह उसे ही कहते हैं। माता की ममता और पिता का 
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प्रेम उसी स्तिग्थ घारा का एक प्रवाह है। क्या मानवों के श्रलावा 
अन्य प्राणियों में इस तरह की प्रेम भावता, सहयोग की बूत्ति तथा 
सहजीवन की वुत्ति नहीं है ? फिर हम क्‍यों जिन-धर्म को भ्रपने तुच्छ 
स्वा्थंवश संकीर्ण दायरे में बांधे हुए हैं? यह एक सही प्रश्न है । 
इसका उत्तर सम्प्रदायवादी नहीं दे सकते । झाज के दिनम्वर, एवेंताम्बर 
या जैनी नहीं दे सकते ५ 


में कहता हूं---जिन-धर्म प्रनेकान्त सिद्धान्त का प्रदाता (जन्म- 
दाता) है। और समन्वय मार्ग का सृष्ठा है, फिर हमारे मानव समाज 
में इसका अस्तित्व क्‍यों नहीं स्वीकारते ? विश्व के मिन्न-भिन्न धर्मों, 
पंथों और क्षेत्रों के रीतिरिवाजों तथा संस्कारों में जी-जो सहयोग की 
भावनाएं प्रौर त्याग की वृत्तियां विद्यमान हैं, उन्हें हम विशाल रूप में 
क्यो नहीं स्वीकार सकते कि वे भी सघावार के झंग है । 


महावीर के दर्शन में अ्रणुत्रत (देशन्नरत) जैसा छोटा संकल्प 
रखने वाला भी संघ का भनुयायी बनने तथा महाव्‌ प्रेम देशना में 
विश्वास रखने वाला भी संघ का अंग बनने का पात्र है--यह महावीर 
का उद्घोष है| तो क्या इसमे ईसाई, बौद्ध, हिन्दू, मुसलमान था भ्न्‍्य 
मजहब के प्रनुयायी हमारे विशाल संघ में सम्मिलित नहीं माने जा 
सकते ? उनमें भी प्रम की वृत्तियाँ हैं, सहयोग की भाषनाएं हैं, किनहीं 
अंशों में त्याग को मात्राएं है। भयंकर से भयंकर राक्षस वृत्तिवाला 
भ्रथवा मांसाहारी मानव भी प्रपने हुदय में दया, प्रम, सहयोग भौर 
क्षमा का अंश रखता ही: है । 


वीर ने घुणा करने का उपदेश नहीं दिया, भपितु ध्पनाने का 
झौर दूसरों में भी स्वत्व के दर्शन करने का प्रनुगसत करना सिखाया । 
क्या उनके अनुयायी कहलाने वाले अनेकान्तमती एवं समम्वयमार्गी 
मानव-मानव में भेद वृत्ति का प्रचार करेंगे ? क्‍या भ्रव भी यह मार्लेगे 
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कि हुम हू जैन हैं प्रौर हमारा धर्म हो जेन-धमं है ” क्या वे इस तरह 
को माध्यता भ्रौर गिनती से विश्वमय जिन धर्म को साखों-करोंड़ों 
झरबों की मानव जाति के समुदाय में संकीरों नहीं बना रहे हैं ? 


लजुन-सर्म विश्व धर्म बन सकता है'--पह उद्धोष पश्राज का 
चमच्ही जैनी, जैन साधु ध्ौर जन विद्वान करता है, लेकिन वह यह 
नहीं समझता कि जिनों ने पहले ही इस धर्म को विश्व में देखा है भौर 
विश्वमय माना है। प्रापको उसके लिए तैयार फरने के लिए तीर्थ 
रचना की, न॑ कि तीथ में बांध कर संघ को संकीर्णो बनाने का कार्य 
किया । सब में स्वत्व को देखो श्रौर सर्वमय बन जाओ । विश्व का 
विराट रूप ही जैन-धर्म का विराटू रूप है। सब जीवों का उदय ही 
सर्वोदय है भौर सर्वोदिय ही सच्चिदानन्द बन जाने का प्रशस्त मार्ग है । 


मेरी समझ में तो यह आञ्राता है कि स्वयं को जैनी कहने का 
झ्रभिमान करते वाले 'कूपभण्ड्क' हैं । उन्होंने विशाल भौर शाश्वत 
जैन-घधर्मं का, जिन-घर्म' का दर्शन ही नहीं किया, प्रनेकान्त सिद्धान्त 
में विश्वास नहीं किया भौर समन्वय मार्ग का भनुसरण नहीं किया । 
उनको सम्प्रदायें प्यारी है। उन्हें जेन शब्द का मोह है, जब तक यह 
मोह है, धर्म के विराट रूप का दर्शन नहीं कर पायेंगे । 


बार-बार प्रवचनो, भाषणों भौर लेखों द्वारा मले ही उद्धोषणा 
कर दो कि जैत-धर्म विश्वधर्म है; लेकिन उन प्रवचनकारों, माषकों 
भौर लेखकों को ज्ञात होना चाहिए कि जिनों के धर्म सदा विश्वमय ही 
होते हैं। विश्व धर्म ही होते हैं। न ये प्रचारक, न ये भाषक प्रौर न 
ये लेखक विश्व धर्म बनाने की शक्ति रखते हैं श्रौर न इनके इस तरह 
के प्रवर्तन से वह विश्व घर्म बन सकता है । 


जिनके विश्वमय चक्षु है प्रौर जिनका ज्ञान विश्वमय है, वे ही 
इस धर्म को विश्व में ध्याप्त देख सकते हैं प्रौर विश्वमय धर्म को 
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समझ सकते हैं। धर्म प्रचार के पासलण्ड का शण्दत कर प्ा्रो इस 
विशाल प्रांगरा में, वीर के सच्चे भ्रनुयायी बनने का दावा करते हो, तो 
छोड़ो इस जैन-धर्म के साम्प्रदायिक व्यामोह को भौर सब मानों में 
झनेकान्तमय भ्रनन्त घर्मरश्मि वाले सूर्य के प्रकाश से सारे विश्व में 
व्याप्त जिन-धर्म' को प्रकाशित कर दो । जिन-धर्म महाव्‌ है, जीवन 
धर्मं है भ्ौर सभी प्राणियों में विद्यमान है। सभी ब्रह्माण्डों में वर्तमान 
है । विश्व के सभी मानव ध्सके प्रनुयागी हैं। विश्व के ध्रभी चेतन 
तत्व इसके पुजारी हैं। भही ! क्‍या ही सुन्दर, इस विश्वमय विश्व 
धर्म की लीलाएं प्रसार प्रा रही है। इसका दर्शन, स्पर्शन भौर ज्ञान 
ही विराट रूप है | मैं इसका भ्रनुभव कर अ्रनन्त झानन्द॑ में गोते लगा 
रहा हूं । 


थी झमर भारती 
दिसम्बर १९७२ 
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श्रमरा-धर्म 


जन धर्म का नाम विश्व मे विख्यात है । यह एक साम्प्रदायिक 
नाम से पहिचाना जाता है । इसकी उत्पत्ति 'जिन' 'वीतराग'-इन्द्रियों 
प्रौर मन को जीतने वाले शब्द से हुई। 'जिन' के प्रनुयायी जैन भौर 
उनकी मान्यता वाला पथ 'जैन घर्म' नाम से प्रशस्त हुआ । श्राज हम 
लेनो फहलाते हैं भोर जिनायुयायी होने का दावा करते हैं; चास्तव में 
भगवान्‌ महावीर ने जन घर्म के नाम से कोई मार्ग नहीं बताया । 
महावीर ने भगवाव ऋषभदेव-प्रादिनाथ के समय से प्रचलित श्रमण 
परंपरा का ही विस्तार किया । वे स्वय “जिन” धे-तीथैंकर थे। भ्रतः 
उनके बताये हुए मार्ग को कालान्तर मे 'ज॑न धर्म” के नाम से पुकारा 
जाने लगा । 


शास्त्रों में जहां-तहाँ “समणणो माहणो” शब्दों का प्रयोग होता 
हुभा दिखाई देता है | श्रमण-श्राह्मरा व्यवहृत भाषा के रूप हैं । निर्गंठ 
शब्द का भी प्रयोग होता हुभा सूत्रों में पढ़ा जाता है। भ्रतएवं “निगंठ 
धघमम! शब्द का भी प्रयोग हुआ है । निगठ शब्द का भ्रर्थ प्रतन्थि रहित, 
ममता रहित, परिग्रह रहित, मूर्च्छा रहित भ्रर्थात्‌ वीतराग अथवा 
छप्मस्थ श्रमण है। श्रमण धम भौर निर्नन्थ धर्म ही पुराने समय में 
प्रचलित महावीर माषित मार्ग कहलाता था । 


महावीर ने घ्मं देशना दी । वहू सारे विश्य के समस्त प्राणियों 
के लिए समान दितकारी थी । विश्व के त्रस और स्थावर सभी प्राणियों 


रेड 


में समत्य का -- समान अ्तित्व का उपदेश दिया। सबको जीने का 
प्रधिकार है ! भ्रपते जेसा सभी प्राणियों को सुख दुःख का भनुभव होता 
है। इसलिए “किसी भी प्राणी को सताना नहीं, दुःसछ्ष नहीं देना, 
परिताप नहीं पहुंचाना, प्राणों का प्रतिपात नहीं करना झौर दूसरों पे 
इस तरह का व्यवहार नहीं कराना” ऐसे शाश्वत्‌ भर्मं का उपदेश देते 
थे। जीक्ो, जीने दो भौर जीने वालों को सहयोग करो---यही उनकी 
श्रमण परंपरा का मूलमंत्र था | महावीर स्वयं श्रमण थे भौर बाद में 
अमरों के शासक बनें, तीर्थंकर बने । श्रम करने बाले श्रमरस्ा, 
स्वाधित (रहने वाले) भ्रमण, स्वयं सेवक श्रमणा, णो प्रात्मा के 
प्रकाश को-- चैतन्य को, ज्ञान को प्राप्त करने के लिये स़तत्‌ वत्नशील 
है--वही अ्रमण कहलाता है | ऐसे श्रमणों की बर्या या उनके द्वारा 
देशित मार्ग भ्रमण धर्म कहलाता है । भारत में प्रादिनाथ के बाद थो 
परंपराएं चलती भा रही हैं, एक श्रमण परंपरा भौर दूसरी ब्राह्मण 
परंपरा । दोनों ही पहले भ्रागार एवं प्रणगार धर्मों की एक ही धर्म 
परम्परा थी; लेकिन धीरे-धीरे प्रवृत्ति (ब्राह्मण धर्म) झौर निवृत्ति 
(श्रमण धमं) प्रधान दो मार्ग बन गये । ये ही १रम्पराएं ब्राह्मण धर्म 
झौर श्रमण घर्म के नास से पुकारी जाने लगीं! महावीर ने अपने 
उपदेश में सच्छे श्रमशा भौर सच्चे ब्राह्मण में कोई भ्रस्तर महों माना 
झोौर “समणो महाशो” शब्दों का बार-बार प्रयोग किया। ईर्षा भ्ौर 
इंष की प्रग्नि ने स्पष्ट दो धाराएं बहादीं श्रौर एक दूसरे से किनारा 
कर लिया । परस्पर ढ्व धागिन प्रज्ज्यलित की गई । एक धारा बिल्कुल 
झहमन्य बनकर अपनी स्वार्थ पूति के लिए पशु झ्ादि के यश करने, 
स्त्रियों तथा शूद्रों को वेद पठन के लिए पभनंधिकृत करने, ईश्वर को 
सृष्टि का कर्ता एवं हर्ता मानने धौर वर्शाश्नम व्यवस्था एवं वर्रामिद को 
प्रधानता देने लगी । वह ब्राह्मण परम्परा कहलाई ! 

महावीर में जन जागृति का बीड़ा उठाया श्रौर गौतम भादि 
स्यारह ब्राह्मण परम्परा के प्राचार्यों को भ्रपनी श्रोर भ्राकषित कर, 
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भ्रमण प्ररम्परा में उनके हजारों शिष्यों सहित दीक्षित किया । 


भगवान्‌ महावीर ने किसी भी परम्परा या मान्यता की निन्‍दा 
नहीं की, प्रपितु समन्वय एवं प्रनेकांत सिद्धांत से सबसे प्रेम का 
वातावरण बनाया । सल्वेद श्रर्थात्‌ सम्यस्शान का प्रचार किया भौर 
सम्यसज्ञान, दर्शन एवं चारित्र को मोक्ष का मार्ग घोषित किया । भात्मा 
को परमात्मा का ही पूर्ण रूप बताकर प्रात्मा की मलीनता दूर कर-- 
कम मैल को दुर कर--परमात्मा बनने का मार्ग प्रशस्त किया | 
स्त्रियों भौर शुद्रों को भ्रस्य उच्च जातियों के समान अ्रधिकार बिये। 
अमण परम्परा में दीक्षित कर परमात्मा बनने एवं बेदपाठ करने के 
पुर्खे भ्रधिकारी बमाये । पशु हिंसा वाले यज्ञों का निषेघ कर, उनका 
प्रचलन बिल्कुल बन्द करा दिया । वर्णाश्रम एवं वर्णभेद व्यवस्था को 
मिटादी और पात्रता को स्थान दिलाया । ईश्वर कर्ता की जगह 'भ्रप्पा 
कत्ता विकसा श्र दुहारा श्र सुहारा प्र” का प्रचार किया । जनता 
पुरुषा्थ शील झौर स्वकम में रत बनी । 


भगवान्‌ महावीर ने तीर्थ की स्थापना की । श्रमण, श्रमणी, 
आवक एवं श्वाविकाएं इस तरह चतुविध संघ की स्थापना कर वीर 
शासन व्यवस्थित किया । वीर शासन ही प्रागे जाकर जैन शासन 
कहलाया । “जैन धर्म' शब्द का जेन शासन के लिये प्रयोग करना वीर 
के श्रमरा धर्म के विपरीत पड़ता है । धर्म तो सबका एक है, भखण्ड है, 
शाश्वत है तथा सर्व काल एवं सर्व क्षेत्र के लिए समान है। धर्म के 
टुकड़े नहीं हो सकते । एक दूसरे को सहयोग करना, अपने श्राप में स्थिर 
होना धौर स्वत्व को प्राप्त करना ही धर्म का विराटू रूप है। घर्म के 
मुख्य अंग-पहिसा, संयम और तप हैं । “घम्मो मंगल मुविकिठृठ भहिसा 
संयमो तवो ।” इसी तरह भ्रहिसा, सत्य, भ्चौय॑ ब्रह्मचर्य एवं निष्परिप्रह 
ये धर्म के पांच स्तम्भ हैं, जिन पर धर्म टिका हुआ है। धर्म की प्राप्ति 
के प्र्यात्‌ जीव के स्वभाव-चंतन्यगुरा प्राप्ति के तीन मार्म हैं-- 


२३६ 


सम्परदश्शत, सम्यसज्ञान भौर सम्यकचारित्र । प्रतएवं हम जैन भर्मे शब्द 
का व्यवहार जैन मजहब के नाम पर करते हैं, वह गलत है। दरभतल 
हमें जैत शासन कहना भाहिये। 


प्रत्लुत लेख में श्रमणा धर्म का उल्लेख करते हुए मैंने कई बातें 
लिख दीं । श्रमण धर्म वास्तविक धर्म है, जो झात्मा को सत्‌ चित्‌ एवं 
भानन्दमय बनाता है। पूर्ण श्रह्म एवं परमात्मा के रूप में बना देता 
है । श्रमणा धर्म महाव्रतों के पालन करने में और श्रावक धर्म भ्रशुब्रतों 
को पालन करने में है । जो सक्ष्या अमर होता है वही सच्चा श्राह्मज 
होता है। श्रमण निर््नन्ध भगवान्‌ महावीर ने श्रमण धर्म का प्रसार कर 
दुनिया में शांति भौर व्यवस्था कायम करने में पूर्णोे सहकार किया। 
उन्होंने स्थादवाद, भ्रपेक्षावाद, नयवाद भौर प्रमाणवाद से वस्तु तत्व को 
समभने का तरीका बताया । संसार की सभी मान्यताभों में कुछ सार 
प्रपेक्षाकृत रहा हुआ है, यहूं समझाया । सभी से प्रेम से सिल कर 
निभने के लिए समन्वय मार्म प्रशस्त किया । इस तरह भनेकान्त सिद्धांत 
को स्थापना की । प्रनेकांत सूर्य का प्रकाश विश्व के कश-करण में व्याप्त 
है, यह समझाया । एकान्तवाद को मिथ्या घोषित किया । प्नेकान्त 
को सम्यकत्व सूये बताया । श्रमण धर्म की प्रबल परम्परा को इसी 
माध्यम से विश्व में प्रशस्त कर श्रमण भगवाद्‌ महावीर ने मिथ्यांघकार 
में सम्यक्त्व का प्रकाश किया । 


-- अमरत संदेश 
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निर्वाण शताब्दी वर्ष 
की इति श्री 


अनेकान्त सिद्धान्त के प्रवतंक झौर भ्रपरिग्रह के भ्रवतार तथा 
भ्रहिसा के प्रतीक भगवान्‌ महावीर के अनुयायियों की ढाई हजार वर्षों 
परान्त दी गई श्रद्धांजलियाँ, किये गये प्रदर्शन, रचे गये निर्माण कार्य 
और प्रसारित किये उपदेश, जितना प्रबुद्धजनों, व्यापारियों भौर सन्‍्तों 
को समय मिला प्रशस्ति को उतने ही फलित हुए। सच्ची श्रद्धांजलि 
ढाई हजार वर्ष के फैले हुए एकान्त-मिथ्यात्व श्राग्नह-परिग्रह भौर 
हिंसा के विसर्जन प्लौर एक सघ, एक मान्यता, एक श्रूत भौर एक 
प्रचार प्रवर्तता के लिए विशेष कुछ नहीं किया । दिगम्बरों ने भपनी 
परिषदों एवं महासभाशओ्रों द्वारा सब प्रचार-प्रसार किया भौर स्थाई 
निर्माण भी किये । श्वेतास्व॒रों प्रौर प्रन्य जैनों ने भी भ्रपनी भक्ति को 
राष्ट्रीय, प्रान्तीय एवं सांप्रदायिक प्रचार-प्रसार क्रियाप्नों में भूत रूप 
किया । 


वीर की पूजा, वीर की भक्ति, वीर की भ्रनुसरणा झौर वीर 
की उपदेश प्रवृत्ति को किसी ने भ्रपनाई, यह ज्ञात नहीं हुआ । प्रचार 
प्रोपेगेष्शा जितना होना चाहिए बह भी नहीं हुआ । विश्व धर्म की 
प्रतिष्ठा दिलाने वाले जैनियों ने विश्व के प्रांगश में इसकी कितनी 
प्रतिष्ठा दिलाई, इसका लेखा-जोखा करना चाहिए | प्रकाशन, प्रचार, 
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भ्रभावना निर्माण भौर अहिसा तथा एकता भर की सही स्थिति 
प्राप्त करना चाहिए। 


वर्ष सर करना था किया लेकिन बीर संध के लिए करता 
चाहिए था, नहीं कर पाये । एकान्त भागरह छोड़कर भ्रनेकाम्त धर्म की 
प्रति-स्थापना हमारे श्राच्वार्य, प्रवतेक झौर महाजन नहीं करा सके । 
अपनी प्रतिष्ठा, ग्रपने संघ की प्रतिष्ठा भौर प्पनी सम्प्रदाय को 
प्रतिष्ठा में जो कुछ किया वह वीर के लिए कैसे हो सकता है ? 


है कोई वीर का सच्चा भ्रनुयायी । जो छाती पर हाथ रख कर 
कह दे कि मैंने वीर के लिए, वीर घर्म के लिए जिन धर्म के लिए 
साम्प्रदायिकता, एकान्त, हिंसा, परिभ्रह भौर आभाग्रह का इस वर्ष में 
स्याग कर दिया है भ्ौर नये विश्व धर्म के बातावरणा में पाने को 
तैयार हूं । 

वीर घनन्‍्त शान, दर्शन भ्रौर चरित्र भें रम रहा है। सिद्ध है । 
उसे किसी की कोई भ्रपेक्षा नहीं, लेकिन हम भक्त कहलाने वाले उनके 
पथ पर कितना चल पाये हैं। इस निर्वाणु वर्ष की परिसमाप्ति पर भी 
देख लें, सोच लें भौर परख लें, तो सच्ची श्रद्धांजलि के भागी बन 
सकेगे । 


सारे बर्ष में मैंने जितना कुछ लिखा उस पर किसी ने ध्यान 
नही दिया, न एक संत्रत्सरी हो सकी भौर न एकता के सूत्र ही पिरोये 
जा सके । एक ग्रन्थ, एक प्रतीक भ्ौर एक अंडा भी सर्व मास्य नहीं 
बन सके । 


जब तक परियग्रही भौर एकान्ती भनुयायी धर्म प्रचार प्रवर्तन 
धौर भ्रनुपालना का कार्य करेंगे। खालो प्रदर्शन होगा । प्रसिद्धि मिलेगी। 
दर्शन और सिद्धि नहीं मिल सकती । 


रशे६ 


भगवान्‌ महावीर सिद्धि चाहते हैं। उपलब्धि चाहते हैं। 
सम्यरशान, दशशन झौर चरित्र चाहते हैं। उन्हें इन स्तृपों, प्रदरशेनों, 
भ्रकाशनों मंदिरों, उच्चानों, नगरों, मार्गों भौर उत्खनतों के भ्रम्बार की 
जरूरत नहीं है। जो कुछ त्याग किया भौर भार्मवरण किया, वह 
उनकी श्रद्धांजलि हुई है, शेष दिखावा मात्र है । 


- जैन प्रकाश 
१५ जनवरी, ७६ सुधर्मा मासिक 
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सर्वज्ञ महावीर का 
विश्वात्मरूप उपदेश 


जो पपने श्रापको सर्व प्रकार से जान लेता है, वह संसार के 
सम्पुर्ण पदार्थों को सब तरह से जान लेता है। जो संसार के सम्पूर्स 
द्रव्यों के गुण पर्यायों को पूर्णातया जानता है, वह प्रपनी भश्रात्मा का पूर्ण 
रूप पा जाता है। वही सर्वत्ष कहलाता है। ऐसे सर्वश महावीर, भ्रनन्‍्त 
ज्ञान के धती, जीव भौर जड़ के गुण पर्यायों के सतत्‌ जानकार, जगतू 
कल्याण मार्गों के अस्वेषक प्रात्मा के परम लक्ष्य मुक्ति को वरण करने 
वाले, क्षायिक सम्यक्त्व और सरल सिद्धि के साधक, सच्चिवानन्दी, 
अनन्त और अभखण्ड प्रकाश वीर्य और प्रानन्द के प्रागार, परमात्मा, 
ग्रनेकान्त दृष्टा और समन्वय सृष्ठा थे । उन्होंने भ्रपने भ्रनन्‍्त ज्ञान के 
प्रकाश में पाया--- 


“सभी जीव जोता चाहते हैं, भरता कोई पत्तद नहीं करता 
शोर सभी जीव सुल चाहते हैं, दु:ख से घबराते हैं ।”' 


१. “रवयं जीअ॥रो, दूसरों को जीने दो भौर जीने वाले की भदद करो 
दया मरने वाले को अभ्रभयदान दी--बचाझो ।” 


(क) संसार के दु.ख भौर सतापों से भब्रराकर ग्राह्महत्या 
मत करो । सीमित साधनों से अपने भ्रारों की रक्षा 


र४१ 


(ख) 


(घ 


जिनकी, 


(ब) 


करते हुए संयम की श्राराधता करो और जीवन को 
भाराम से व्यतीत करो । सहज भाव से जीम्ो । ग्रपना 
जीना दूसरों के लिए बोक रूप न हो भौर सभी प्राणी 
अपने जीने को अनुकूल मानें । अपने जीने का स्वागत 
करें, और अपने जीने को याद करें । 


दूसरों को जोने दो-- दूसरे जीवों को श्रपने या पराये 
निर्मित्त मत मारो । उनके प्राशों का हरण मत करो । 
ऐसा कोई कार्य भ्रथवा व्यवहार न करो, जिससे दूसरे 
जीवों के प्राणों का नाश हो या कष्ट पहुंचे | दूसरे 
प्राणियों पर अपने विचार भी मत थोपो भ्रौर दूसरों के 
विचारों को सुनते, समझने और उसके भनुसार संतोष देने 
का प्रयास करो । दोनों का हित हो, ऐसा कार्य करो। 
जीने वाले को मदद करो--असहाय भ्रोर दुःखी जीवों 
को प्रपने प्राप्त साधनों के निसर्जन एवं सहयोग दान से 
मदद करो । उनको संयम एवं शान्तिमय जीवन जीने 
देने में हो सके, तो भ्रपने सुखों, साधनों एवं प्राणों का 
भी विसजेन कर दो । ऐसा जीवन जीओ जो दूसरों के 
लिये बाधक नहीं, श्रपितु साधक बने । 

मरने वालों को भ्रभयदान बो--कोई प्राणी प्रपने 
भोगोपभोग या स्वसुख प्राप्ति के लिए भ्रथवा हास्यादि 
मूखंता के कारण दूसरीं को मारता है, तो उन मरते 
प्राणियों को प्रत्येक प्रमोग से प्राण रक्षा कर पभय 
दान दो । उचित प्रक्रियाओ्रों द्वारा भयभीत एवं मरते 
जीवों को बचाओ और तिर्भय करो। भ्रपनी दृष्टि एवं 
शक्ति रहते किसी जीव को मरने या मारने बत दो । 
प्राप्त शक्ति एवं साधनों से उनकी रक्षा करो | 


र४२ 


($) भ्रभर बन आग्रो--संयम भौर तप द्वारा पुराने कमों का 
क्षय ओर नये कर्मों का निशेष कर प्रमर बन जाओ्रो । 


२. किसी जीव को दुःख सत दो, मत सताओो और मत मारो । 


अर्थात्‌ जैसा सुखद व्यवहार श्राप श्रपने प्रति दूसरों का चाहते हैं, 
वैसा ही सुखद व्यवहार दूसरों के साथ करो ) जैसा व्यवहार आप प्रपने 
प्रति नहीं चाहते, वसा दूसरों के साथ व्यवहार मत करो । “प्रास्मवस्सर्व 
भूतेषु' का मन्त्र स्वपर कल्याणकारी है| भ्रपने स्वार्थ एवं लाभ के 
लिए अथवा यों ही मनोविनोद के लिए दूसरे प्राणियों को कष्ट देने 
और मारने से उनके प्राणों का अतिपात होता है, प्राणों पर चोट 
पहुंचने से भ्रन्तरात्मा दुःखी होती है। उससे विपरीत श्रतिद्वन्द्र की 
भावना उत्पन्न होती है। इस तरह कम बंघनों के चक्‍कर में भ्रनल्त भव 
अ्रमण की जंजीरों से भ्रात्मा बंध जाती है । यदि हम प्रपने सुखों के 
लिए दूसरों के प्राणों एवं सुखों की परवाह नहीं करेंगे तो सब सबल 
प्राणी अपने साथ भी वही व्यवहार करेगा अथवा बही प्राणी शक्ति 
सम्पन्न होते ही श्रपने से बदला लेगा । ग्रत: पारस्परिक समाज एवं 
जीवन वर्तेन में भी किसी जीव को दुःख देता और मारना स्वयं के 
जीवन को दु:खी बनाना है। जीवन में प्रेम प्रौर सहयोग से दूसरे 
प्राणियों को अपना बना लो । “परस्परो उपग्रहों जीवानाम” के सूत्र 
से सभी प्राशियों के साथ सुख से जीओ भौर उनको भी सुली बनाकर 
झनन्त सुख की प्राप्ति के प्रयत्तों से प्रलघ्ढानंदी बन जाप्रो । 


दोनों उपदेशों की पालना में प्रभति करो--प्राप्त साधनों में 
संतोष करो । दूसरों के साधन मत्र छूटो । मोगोपभोगों का संग्रह मत 
करो । साधनों का संग्रह, ईर्षा, हू ष कलह, क्रोध, मान, माया, लोभ, 
चोरी धौर अशांति का उत्पादक है| ममत्व को त्याग कर, कषायों 
को जीतकर झौर समता कर॑ धाररा कर ऐसा जीवन जीभ, जिससे 


र्डं३ 


जीवन-मुक्त अतकर कषाय-पुक्त सिद्ध बन जाओो भौर सफल सिद्धि का 
वरण कर लो । “कपषाय मुक्ति: किलरेव सुक्ति:” देश, धर्म, संध और 
समाज के हिंतकारी नियमों का पालन करो । अ्रश्नांति शौर श्रव्यवस्था 
के कारण न बनो । भाचार, विचार भौर प्रचार में सयम, भनेकान्त, 
समस्वय और प्रेमभाव का वर्तन हो | आत्मिक चेतना की निरन्तर 
विकास करो, प्रसत्य से सत्य और अंधकार से प्रकाश की शोर बढ़ने 
- रहो । भपने प्रति सतत जाबुति प्रकाश की प्रोर प्रगति है। प्रात्मिक 
प्रकाश ही प्रनन्त ज्ञान का भण्डार है। सारा विश्व उसमें स्वतः प्रति- 
भासित होता है। विश्वमय बन जाने पर प्रखब्ड ग्रान-द स्वयंमेत 


प्रवाहित होता है । 


जेनप्रकाश 
२६ फरवरी, १९७६ 





शेर 


डॉ० नरेन्द्र भानावत, एम.ए., पी-एच. डी. 
प्राध्यापक, हिन्दी-विभाग, राजस्थान विश्वविद्यालय 
निवास 

सी-235 ए, तिलक नगर, 

जयपुर-4 


पं० उदय जैन का तेजस्वी व्यक्तित्व, उन्मुक्त 
चिन्तन और समाज को अहिंसक नव रचना के 
धरातल पर प्रतिष्ठित करने का संकल्प-स्वप्न इस 
पुस्तक में संग्रहीत निबन्धों में प्रकट हुआ है । 


ग्रे निबन्ध विभिन्न अवसरों पर अलग-अलग 
ढंग से सोचे और लिखे गये हैं पर सभी में रूढ़िगत 
परम्पराओं से मुक्त होकर प्रगतिशील सामाजिक 
चेतना और आध्यात्मिक स्फुरणा को वरण करते 
हुए विश्वात्म भाव जाग्रृत करने का सन्देश 
निहित है । 


भावों की तीन्ता, भाषा की रवानगी और 
शैली की रोचकता के कारण ये निबन्ध पठनीय 
तो हैं ही, नये ढंग से सोचने-समभने की भी प्रेरणा 
देते हैं । 


मुझे विश्वास है, पंडितजी की इस पुस्तक का 
व्यापक स्तर पर स्वागत होगा । 

-“डॉ० नरेख् भानावत 

सम्पादक “जिनवाणी” 


